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* ABHANDLUNGEN a 


Hirt und Herde. 


Von Professor Dr. Wilhelm Schwer in Bonn. 


I 


1. Jede Art von Herrschaft tiber eine Vielheit verniinftig-freier Menschen, die 
ihre Autoritat dauernd erhalten und fiir ihre Anordnungen in der ihr unter- 
gebenen Gruppe dauernd Gehorsam finden will, mu& sich den Beherrschten 
gegentiber irgendwie als eine begriindete und berechtigte, als eine legitime aus- 
weisen kénnen. Auf diesen Legitimitatsanspruch sttitzt sie sich, und solange er 
bei den Untergebenen Anerkennung, Glauben findet, ist ihr Bestand gesichert. 
Wohl spielen in jedem Herrschaftsverhaltnis auch noch andere Bindungen eine 
mehr oder minder bedeutsame Rolle: Macht, persénliche Beziehungen, wirt- 
schaftliche Abhangigkeiten, ideale Ziele, materielle Interessen. Aber zuverlassig 
und bleibend ist jede Herrschaft nur verankert in dem Glauben an ihre Legi- 
timitat, den sie daher auch stets auf das sorgfaltigste zu erhalten und zu 
fordern bemtht ist. 

Nach der Art dieses Legitimitatsanspruches und der charakteristischen Be- 
sonderheit des darauf beruhenden Unterordnungswillens unterscheidet Max 
Weber in seinem letzten, leider nicht mehr ganz vollendeten Werke ,, Wirtschaft 
und Gesellschaft‘ drei Herrschaftsformen?: 

a) Die charismatische Herrschaft. Die Persdnlichkeit des Herrschers 
ist alles. Er ist der Held, der Fiihrer, der Heilige, der Gottgesandte, der Prophet, 
und die bewundernde Anerkennung seiner auferordentlichen Gaben, seiner 
Genialitat und Willenskraft, seiner seelischen und sittlichen Gr6fe, seiner vor- 
bildlichen Heiligkeit, die er durch ebenso erstaunliche Werke zu bewdhren ver- 
mag, ist der Grund der Hingabe und Treue, die ihm entgegengebracht werden. 
Die Gemeinde, die der charismatische Fiihrer um sich sammelt, tragt daher einen 
stark emotionalen, affektuellen Charakter. Hier gibt es kein ,, Amt“, keine ,,Lauf- 
bahn“, keine ,,Kompetenzen“. Es gibt nur ,,Gefolgschaft‘', nur ,, Jiinger“, 
,,ochiiler“. Es gibt nur ,,Berufung‘’ durch den Fiihrer und Meister, und auch 
diese wiederum nur auf Grund der persénlichen Eigenschaften des zu Berufenden ; 
keine ,,Anstellung‘‘ mit dauernden, an einen Amtssprengel gebundenen Voll- 
machten, sondern nur ,,Sendung‘‘ auf Grund persénlichen, jederzeit erteilbaren 
und widerrufbaren Auftrages. Die charismatische Herrschaft ist also ihrem 
Wesen nach etwas AuBeralltagliches ; das Charisma in diesem Sinne nennt Weber 
die groBe revolutionare Macht in traditional gebundenen Epochen™. Sie kann 


1 GrundriB der Sozialékonomik III. Abt. Wirtschaft und Gesellschaft. Ttibingen 1922, 
122 ff. 


daher auch keine langere Dauer haben, sondern biift ihre Eigenart im Grunde 
schon in dem Augenblicke ein, in dem der urspriingliche Fiihrer verschwindet. 
Zwar wird alsdann die Gefolgschaft — aus ideellen oder materiellen Interessen — 
die von ihm gebildete Gemeinschaft meist weiter zusammenzuhalten sich 
bemiihen. Sie geht auf die Suche nach einem neuen Charismatrager: entweder 
hat der Meister selbst ihn bereits designiert, oder er muB auf Grund bestimmter 
Merkmale erst ausfindig gemacht werden, oder die Entscheidung wird von einem 
Gottesurteil, Orakel abhangig gemacht, oder endlich der Stab der Mitarbeiter 
wahlt ihn und die Gemeinde erkennt ihn an. Alle diese Formen sind nachweisbar. 
Aber der Nachfolger ist, selbst wenn er auf solche Anzeichen héherer Bestimmung 
sich stiitzen kann, nie mehr ganz das, was der urspriingliche Held und Fuhrer 
war. Die ,,Veralltaglichung‘‘ des Charismas hat begonnen, die den Anfang vom 
Ende bedeutet. In der Form der Herrschafts- und Gewaltiibertragung wie in 
der Stellung der bisherigen Gefolgschaft und Gemeinde zum neuen Herrscher 
werden sich alsbald Verdnderungen zeigen, die auch eine ,, Versachlichung* des 
Charismas, eine Verfestigung der urspriinglich rein persOnlichen Einwirkungen 
und Beziehungen erkennen lassen. Ein zweiter Herrschaftstyp ist schon in voller 
Entwicklung. 

b) Die traditionale Herrschaft. Der zeitliche Abstand vom Fuhrer, der 
dahingegangen ist, vergréfert sich mehr und mehr. Sein Bild rtickt fiir die Nach- 
lebenden in die Ferne zuriick, aber als Ersatz tritt nun der Glaube an die ge- 
heiligte Uberlieferung ein, die in rechtmafiger Form seine Gewalt auf seine Nach- 
folger tibergehen lie&: ohne dafi diese ihre Legitimitat in jedem Falle durch aufer- 
ordentliche persénliche Eigenschaften zu erharten brauchen, aber auch ohne dafi 
ihre Herrschaft schon durch Buchstaben und: Wort, durch eine ,, Verfassung“ ge- 
wahrleistet ware. Noch ruht ein Schimmer vom Glanze des ersten Charismatragers 
auf dem Herrscher dieser zweiten Herrschaftsform — er ist noch der ,,Herr“, nicht 
der ,,Vorgesetzte“. Aber seine Autoritat ist nicht mehr, oder wenigstens nicht 
mehr ausschlieBlich, die Autoritat einer tiberragenden Persénlichkeit, sondern 
sie ist bereits ,,legalisiert‘‘ durch die Tradition, auf die er sich berufen kann. Auch 
der Stab der Mitarbeiter, die der Herrscher um sich sammelt, ist vorwiegend noch 
durch Bande der Pietat, des persénlichen Vertrauens, der Zugehdérigkeit zu 
seinem Hause und seinen Giitern an ihn gefesselt (Sippen, Ministerialen, Ko- 
lonen), mehr eine Gruppe von persénlichen Dienern als von ,,Beamten‘. Aber 
auch hier entstehen schon zwitterhafte Ubergangsstufen. Ihre Bestellung 
schwankt zwischen freier Berufung und geregeltem Aufriicken in héhere Posten, 
ihre Befugnis zwischen Bevollmachtigung und Verwendung von Fall zu Fall und 
sachlich geordneter Kompetenz, ihre wirtschaftliche Sicherstellung zwischen ge- 
legentlicher Belohnung und Zuweisung eines festen Besitzes mit regelmaBigen 
Einktinften in Gestalt einer Pfriinde, eines Lehens. Alles in allem neigt sich die 
Wagschale merklich der Ausbildung fester, verbriefter Vertrage, Regeln und 
Satzungen zu. 
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c) Die Herrschaft rational-legalen Charakters vollendet als dritte Form 
die Entwicklung. Gegenstand der Anerkennung und der Gehorsamisleistung ist 
jetzt nicht mehr die persénliche Heiligkeit oder Heldenhaftigkeit des geborenen 
Gebieters, noch die scheue Ehrfurcht vor altehrwiirdigem Herkommen, dessen 
ungeschriebenen Normen der zeitige Herrscher die Herrschaft verdankt. Sondern 
es ist eine gesatzte Ordnung, eine ,, Verfassung‘‘, die, von denBeherrschten mit 
klarer Einsicht in ihre Notwendigkeit und Tragweite als verbindlich hinge- 
nomimen und loyal (legaliter) durchgefiihrt, den jeweiligen Trager der obersten 
Gewalten in seine Rechte einsetzt. Herrschaft ist jetzt vollends ein ,,Amt‘ 
geworden, ein ,,regelgebundener Bereich von Amtsgeschaften‘’. Der ehemalige 
Kreis der Vertrauten, der dem Herrn zu persdnlichem Dienst in einem Gefolgs- 
oder Lehnsverhdltnis Verpflichteten, wachst sich aus zu einer Hierarchie von 
,,Beamten“ mit vertraglich festgelegten Pflichten und Rechten, mit genau um- 
grenzter sachlicher und Ortlicher Zustandigkeit, mit bureaukratisch-technisierter 
Amtsfiihrung, mit Fachbildung und schematisch geregelten Aufstiegsméglich- 
keiten, mit fester Besoldung und Einstufung in eine starre Rangordnung. 

2. Keine dieser Herrschaftsformen kommt geschichtlich in solch reiner und 
einseitiger Auspragung vor. Jede Typisierung will eben nur Idealtypen heraus- 
arbeiten, denen sich die Wirklichkeit mehr oder weniger anndhert. Aber die 
Entwicklung des Gemeinschaftslebens von kleinen, intimen, um einen Fithrer 
sich scharenden Gemeinschaftskreisen zu groBen, ausgeformten, durch Autoritat 
und Recht geordneten Gesellschaften folgt iiberall den hier vorgezeichneten 
Bahnen. In der Geschichte der Staaten wie auch der grofen Religionsgemein- 
schaften sind sie noch deutlich zu erkennen. Auch die Kirche in der 4uferen 
Entfaltung des von Anbeginn durch ihren géttlichen Stifter in sie hineingelegten 
Wesenskerns ist an die soziologischen Gesetze gebunden, denen sie als sichtbare 
Gemeinschaft von Menschen untersteht. Denn auch das Ubernatiirliche, die 
fortdauernde Wirksamkeit Christi und des Heiligen Geistes, hebt in ihr, wie im 
einzelnen Menschen, die natiirlichen Gesetze und Krdafte nicht auf, um sie durch 
eine fortdauernde Wunderwirksamkeit zu ersetzen. ,,Hier wie tiberall kreuzt 
sich das Gottliche mit dem Menschlichen, und das Ubernatiirliche wachst und 
gedeiht auf dem Boden des Natiirlichen?.‘‘ Die irdischen Ordnungen werden die 
Trager iibernatiirlicher Gnaden und Gewalten, ohne damit die Erdgebundenheit 
zu verlieren, in der die Kirche selbst mit ihrer gesellschaftlich-sichtbaren Seite 
bis an das Ende ihrer irdischen Pilgerschaft verharren mu&. In der Geschichte 
ihres Werdens und Wachsens ist Gottes Fiigung und Fiihrung allezeit spiirbar, 
und doch wirken sich die Gesetze soziologischer Entwicklung auch in ihrer Aus- 
gestaltung zur Weltkirche mit eigner Verfassung, eignen Gewalten, eigner Amter- 
hierarchie und eignem Rechte aus. 

a) In urspriinglicher Reinheit und Gréfe tritt uns die Friihform charisma- 


2 St. v. Dunin-Borkowski Die Kirche als Stiftung Jesu, in: Esser-Mausbach Religion 
Christentum, Kirche. II’, Kempten u. Miinchen 1914, 431. 


tischer Herrschaft im Verhdltnis Jesu zu seinen ,, Jiingern“ entgegen, wie die 
Evangelien es zeichnen. Er ist der ,,Meister“, dessen gottlich-erhabenes und 
menschlich-bezauberndes Wesen sie von der ersten Stunde an gewonnen hat. 
Er ist es, der in ihr Herz hineinblickt und sie zu seiner Jiingerschaft ,,beruft™ 
(Mt 4, 18 ff.; 9, 9 ff.; Mk 1, 16 ff.; Jo 1, 35 ff.), sie zu seinen Aposteln ,,wahlt™ 
(Mt 10-13 Mk 3/16); Lk O Wai loi 27U) ste 2 seiner Gefolgschaft be- 
stellt‘ (Mk 3, 14), und sie ,,folgen“ ihm und ,,bleiben bei ihm“ (Jo 1, 37 ff.). 
Vor ihnen offenbart er seine Gottheit durch sein erstes Wunder, und sie ,,glauben 
an ihn“ (Jo 2, 11). Um seinetwillen lésen sie alle Beziehungen zu Haus, Heimat 
und Beruf (Mt 4, 20; Lk 5, 11), um ihm in unbegrenztem Vertrauen anzuhangen 
(Jo 6, 68; Mt 26, 35). Alles verlassen sie und folgen ihm; dafiir werden sie der- 
einst Anteil haben an seinem Reiche, und wenn bei der Umgestaltung der Welt 
der Menschensohn den Thron seiner Herrlichkeit einnimmt, werden auch sie auf 
zwolf Thronen sitzen und die zwolf Stamme Israels richten (Mt 19, 27f.; Lk 22, 29f.). 
Ihre ,,Sendung‘ (Mt 10, 5 ff.), ihre Begabung mit Wunderkraft (Mk 6, 7 ff.) ist 
fiir die charismatische Herrschaftsform ebenso bezeichnend wie die Ubertragung 
des obersten Hirtenamtes an Petrus, nachdem der Herr sich zum letzten Male 
und in feierlichster Form seiner unveranderten Liebe und Treue versichert hat 
(Jo 21, 15 ff.). Von Wiirden und Rangordnung, von Amt und dauernder Bevoll- 
machtigung, von Norm und Satzung ist in diesem familienhaften Gemeinschafts- 
kreise (Mt 10, 25) nicht die Rede. Im Gegenteil, jeder derartige Anspruch wird 
mit Scharfe abgelehnt (Mt 20, 20 ff.), und dem ,,Gesetz** der Alten tritt das fiir 
den charismatischen Fiihrer so ungemein charakteristische souverane ,,Ich aber 
sage euch“ (Mt 5, 21 ff.) gegenitiber, 

b) Auf der Grenze zwischen dem charismatischen Herrschaftstyp und ent- 
wickelteren traditional-legalen Formen steht der Apostel, eben in dieser 
Mischung der Eigentiimlichkeiten beider Entwicklungsstufen eine soziologisch 
im héchsten Grade fesselnde Erscheinung. Er ist das, was er ist, noch ganz und 
ausschlieBlich durch persénliche, unmittelbare Berufung durch den Herrn und 
Meister selbst. Auch Paulus (Apg 13, 2); mit welchem Nachdruck hat das hernach 
gerade der Voélkerapostel immer wieder (Rém 1,5; Gal 1,1 u.6.) betont und 
seine Autoritat darauf aufgebaut! Er ist der &mdéotodoc, der,,Gesandte, der 
,sendbote“: die Benennung ist ganz eindeutig, auch wenn sie an eine gleich- 
lautende Amtsbezeichnung in der jiidischen Diaspora sich anlehnen sollte4, und 
behalt die ihr eigentiimliche Bedeutung aufSerordentlicher, unmittelbarer Ent- 
sendung auch bei, bis im 2. Jahrhundert die geistbegabten Wanderprediger, die 
»Apostel“ im weiteren Sinne der Apostellehre (Kap. 11) ganzlich verschwinden. 


3 Ubersetzung hier wie iiberall nach: Fritz Tillmann Die Heilige Schrift des Neuen Testa- 
mentes. Bonn 1925—27, Miinchen 1927. 

* Ad. Harnack Die Mission und Ausbreitung des Christentums in den ersten drei Jahr- 
hunderten® 1915, II, 315 ff. Vgl. Dunin-Borkowski a.a.O. 440 ff.; P. Batiffol Urkirche und 
Katholizismus, tibersetzt von F. X. Seppelt, Kemipten und Miinchen 1910, 41. 
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Der Apostel hat den Herrn selbst gesehen, war Zeuge seines Wirkens und seiner 
Auferstehung. So wird es gefordert, als es gilt, die Zwélfzahl durch Wahl zu 
erganzen (Apg 1, 21f.), und ebenso rechtfertigt Paulus Apostelnamen und 
Apostelamt mit der feierlichen Versicherung, daB auch ihm, wennschon zuletzt 
wie einer Fehigeburt, der Herr erschien (1 Kor 9,1; 15, 8; 2 Kor 11, 5; 121), 
- und er selbst von ihm sein Evangelium empfing (Rém 1,5; Gal 1, 12 u. 6.). Den 
Zwolfen, und Paulus mit ihnen, ist die Macht verliehen, Wunder zu wirken, und 
sie betatigen sie, wie der Herr selbst, um die géttliche Wahrheit ihrer Lehre zu 
bekraftigen (Apg 3, 1 ff.; 9, 36 ff.; 14,3; 19, 11 ff.; Rém 15, 19; 2 Kor 12, 12). 
Dem Apostel eignet noch persénliche Heiligkeit und persénliche Unfehlbarkeit. 
Er ist hinausgesandt in die ,,Welt‘‘ (Mt 28, 19; Mk 16, 15), ohne daB seine Voll- 
machten inhaltlich oder Ortlich einer Beschrankung unterliegen®. 

Das alles bleibt noch ganz im Bereich der charismatischen Herrschaftsform®, 
wie sie eingangs gekennzeichnet wurde. Einzelnes ist sogar Ubergang des Charis- 
mas selbst auf die unmittelbaren Nachfolger. Andererseits sind die ersten leisen 
Ansatze beginnender auferer Verfestigung und damit der unmerklichen Uber- 
leitung zum traditionalen und legalen Herrschaftstyp schon hier nicht zu ver- 
kennen. Gott selbst bestimmt durch das Los den Matthias dazu, ,,die Stelle des 
Dienstes und Apostelamtes‘‘ zu erhalten, deren sich Judas unwiirdig gezeigt 
hatte (Apg 1, 24 ff.), und noch verlautet nichts von irgendeiner 4uSeren Gewalt- 
ubertragung durch Handauflegung wie hernach. Aber immerhin: Menschen und 
menschliches Handeln schieben sich vermittelnd hinein, und der neue Apostel 
ibernimmt sein Amt in enger Angliederung an das Kollegium der Elf. Paulus 
wird vom Herrn selbst berufen (Apg 9), aber wiederum stellt ein Mitglied der 
bisherigen Gemeinde auch eine 4ufere Verbindung her (Apg 9, 10 ff. ; 22, 12 ff.), 
und dem Beginn des apostolischen Wirkens geht eine Fiihlungnahme mit den 
Jiingern und Aposteln voran (Apg 9, 19. 26; Gal 1, 18). Bis zum Ende stand 
grundsatzlich jedem Apostel die ganze Welt als Wirkungsfeld offen. Trotzdem 
zeigen die paulinischen Briefe allenthalben, wie bereits der einzelne Apostel in 
ein naheres Verhaltnis zu ,,seinen‘‘, das hei®t den von ihm begriindeten Ge- 
meinden tritt (1 Kor 3, 6ff.; 4,15; 9,1; 2 Kor3, 2), fiir die Erhaltung des 
Evangeliums in ihnen sich personlich verantwortlich fiihlt und fiir die Bestellung 
eines weiteren Nachfolgers Sorge tragt. Spatere Zeiten haben den urspriinglichen 
Zustand so wenig mehr verstanden, daB die Legende alsbald das Wirken der 
Apostel zu lokalisieren und jedem einen besonderen Bischofssitz zuzuweisen sich 
bemiiht. Und wie eigenartig wiederum bei Paulus einerseits das BewuBtsein, 

5 Vgl. M. Scheeben Art. ,,Apostolat und Episkopat‘' in: Wetzer-Welte Kirchenlexikon I, 
1118 ff.; Batiffol a.a.O. 44 ff. 

6 Es bedarf kaum der Bemerkung, daf auch hier ,,Charisma‘ nicht im Sinne formloser 
Anarchie, sondern eben als eine besondere Herrschaftsform verstanden werden soll. Vgl. 
Dunin-Borkowski a.a.O. 499, Anm,. 12, Ebensowenig ist hier eine Stellungnahme zu der 
bekannten Darstellung bei Rud. Sohm Kirchenrecht, Miinchen und Leipzig 1923, beabsichtigt. 
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daB er ,,in der Kraft von Zeichen und Wundern, in der Kraft des Geistes Gottes* 
gewirkt (Rém 15, 19), daB unter den Korinthern ,,die Zeichen des Apostels* 
geschehen sind in ,,Wundern und Machttaten“ (2 Kor 12, 12), und doch anderer- 
seits die immer wieder erneute Versicherung, daB alles nur ,,Amt“, nur ,,Dienst* 
sei (2 Kor 5, 20; Kol 1, 25), das Gefiihl niederdriickender persénlicher Schwache 
und Unwiirdigkeit (2 Kor 4), die Uberzeugung, nur ein ,,Verwalter‘‘ (otxdvojoc) 
zu sein, von dem man nichts anderes erwartet, als daf er ,,treu‘* erfunden werde 
(1 Kor 4, 2). 

c) Sobald das Amt des Apostels auf den Episkopos tibergeht, ist der 
Zwischenzustand zwischen charismatischer und traditional-legaler Herrschaft 
ganz iiberwunden. Der Name éxtoxozoc, ,,Aufseher“, ,, Verwalter“, ist ebenso 
wie der verwandte émuecdnrys, der im N. T. wenigstens durch das entsprechende 
Verbum vertreten ist (1 Tim 3, 5), reine Amtsbezeichnung, tritt als solche 
aus dem profanen Leben in die Kirchensprache iiber? und kennzeichnet fiir sich 
schon die bedeutsame Wandlung, die vor sich gegangen. Die Charismen und 
Wundergaben verschwinden®. Person und Amt treten noch deutlicher ausein- 
ander. Um seines Amtes willen schuldet die Gemeinde dem Timotheus Achtung 
und Gehorsam, er ,,schafft das Werk des Herrn‘‘, wie Paulus selbst (1 Kor 16, 10f.), 
auch seine Jugend kann und darf sein Ansehen nicht mindern (1 Tim 4, 12). 
Keinerlei auBergewohnliche Anforderungen werden mehr an die Persénlichkeit 
des Bischofs gestellt (1 Tim 3, 1-ff.; Tit 1, 5 ff.). - Eine-Stelle- wie 1 Petro, 2: 
,»,Weidet die Herde Gottes bei euch und leitet sie, nicht gezwungen, sondern nach 
Gott, aus freien Stiicken, nicht aus Gewinnsucht, sondern mit Freude“, setzt 
ebenso schon eine verhaltnismabig weit fortgeschrittene Entwicklung des Amts 
voraus wie etwa 1 Tim 3 eine bereits entwickelte und gefestigte Amterhierarchie. 
Durch engeren Zusammenschluf nach innen (1 Kor 6, | ff.) wie durch dichteren 
Abschlu8 nach augen hin (Rém 16,17; 1 Kor 10, 14 ff.; 15,33; 2 Kor 6, 17) 
nehmen die anfangs noch lockeren Gemeinden (1 Kor 14, 23) Festigkeit und Form 
an. Sichtbar straffen sich schon in den paulinischen Gemeinden die autoritativen 
Bindungen (R6m 14, | ff. 15, 14f.; 1 Kor 1 ff.; 2 Kor 7, 8 ff.; 10,6; 13,1 ff. u.6.). 
Wie bezeichnend ist wenige Jahrzehnte spater der Vergleich mit der militarischen 
Zucht und Ordnung eines Kriegsheeres (1. Clemensbrief Kap. 37)! Wiederholt 
ermahnt bereits der VOlkerapostel zum Festhalten an der ,,Lehre“‘, an den ,, Uber- 
lieferungen“, die man durch Wort oder Brief® empfangen (1 Tim 4, 16;2Tim1, 13; 
2Thess 2, 15). Der Begriff der geordneten Amtsnachfolge, der successio, mit Uber- 
tragung der Gewalten in den fixierten Formen des Gebets und der Handauf- 


” Edwin Hatch Die Gesellschaftsverfassung der christlichen Kirchen im Altertum, tiber- 
setzt von Ad. Harnack, GieBen 1883, 29. 


® Zum Ganzen: A. M. Koeniger Katholisches Kirchenrecht, Freiburg 1926, 21 ff. 


® Uber die Bedeutung des ,,Buches“ fiir das Leben und Sterben der Religionen: Ludwig 
Heitmann Gro&stadt und Religion, 3. Teil, Hamburg 1920, 1 ff. 
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legung bildet sich aus!®, Verfassung und Recht geben der Kirche das feste Geriist 
und dieOrdnung, deren wohl eine kleine, in der Lehre und Liebe geeitice Gemein- 
schaft entraten kann, nicht aber ein Gesellschaftsgebilde, das in die Breite ge- 
wachsen ist und iiber die ganze Erde hinweg seinen Bestand und seine Einheit 
erhalten will. Auch religiése Gemeinschaften entgehen hier nicht den soziolo- 
gischen Gesetzen, dafi mit der wachsenden Zahl der Mitglieder und der Ver- 
gro8erung des Verbreitungsbezirkes notwendig fiir den sich lockernden unmittel- 
baren und personalen Zusammenhalt ein Ersatz in Form konkreter Bindungen 
eintreten mu&. Auch hier wird sich bei diesem Ubergang fiir eine kiirzere oder 
langere Zeit die Sitte als Vermittlerin zwischen dem Abstrakten und Konkreten, 
zwischen Geist und Form, Moral und Recht einschieben??. 

: d) Gerade bei der Kirche ist freilich — und das hebt sie bei aller 4uBeren 
Ahnlichkeit doch wieder hoch iiber alle anderen irdischen Gemeinschaften 
empor — dieser Gestaltwandel von charismatischen Friihformen zur vollendeten 
Verfassungs- und Rechtskirche nicht so zu verstehen, als kénne jemals diese 
Ausgestaltung der Form das innere Wesen andern. Durch alle Zeiten und alle 
Gebundenheit an die Gesetze ihrer Erdengestalt hindurch wirkt in ihr der gott- 
liche Stifter, und ein Strom géttlichen Lebens durchdringt unausgesetzt und 
verjiingt immerzu die Glieder und Organe, die sich selbst tiberlassen langst 
volliger Erstarrung verfallen waren. In der Unfehlbarkeit ihres Oberhauptes 
blieb ihr sogar ein charismatisches Kennzeichen urspriinglichster Art erhalten! 
Nie kann die Kirche je so ,,Rechtskirche‘‘ werden, daB sie einmal aufhorte, 
Lebens- und Liebesgemeinschaft zu sein. Nie kann es ein,,Amt“ in der Kirche 
geben, mit allem, was nun einmal zur technischen Bewdltigung amtlicher 
Obliegenheiten gehért, in dem nicht zugleich dasselbe Charisma der Heilands- 
liebe und der Jiingertreue wirksam ware, das einst in der enthusiastisch 
erregten urchristlichen Zeit in volliger Ungebundenheit gliihte und lebte. ,,Beides 
ist fiir das kirchliche Leben notwendig: immer wieder mu8 und wird der Geist 
von Pfingsten neues Leben wecken; immer wieder wird er an die Tiefen der 
kirchlichen Seele riihren und gewaltige Antriebe und hinreiBende Bewegungen 
auslésen. Aber damit diese Bewegungen nicht versanden, da sie fiir die Dauer 
fruchtbar bleiben, miissen sie vom kirchlichen Amt in Satzungen und Normen, 
in feste Ordnungen und Einrichtungen eingefangen werden??. 

Darum wird allerdings die Kirche auch stets eine latente Spannung in sich 
tragen. Man kénnte, wie Harnack einmal gesagt hat, ihre ganze Verfassungs- 
geschichte im Rahmen eines Widerstreites zweier Machte zur Darstellung 
bringen: des Widerstreites von Geist und Amt, Charisma und Rechtsordnung, 
von Pneumatikern und Beamten, von persénlichen Tragern der Religion und 


10 Vel. dazu 1. Clemensbrief c. 42, 44. 
11 Dazu: Georg Simmel Soziologie?, Miinchen und Leipzig 1922, 32 ff. 
12 Karl Adam Das Wesen des Katholizismus*, Diisseldorf 1927, 241. 


berufsmaBigen Reprasentanten!®. Ja auch ein Gutteil der Bewegungen und 
Krisen ihres inneren Lebens bewegt sich zwischen diesen beiden Polen hin und 
her. Denn diese nie geléste und nie vollkommen lésbare Spannung ist immer 
wieder, und nicht von den Schlechtesten, schmerzlich empfunden worden. Noch 
in neuester Zeit steht in Ernst Michels ,,Politik aus dem Glauben!** die Auffas- 
sung der Kirche als einer Geistes- und Liebesgemeinschaft, die nur notgedrungen 
in vielhundertjahriger Auseinandersetzung mit dem Staate den ,,Rechtspanzer* 
anlegt, gegen die Anschauung des Juristen, der umgekehrt geradezu ihr Wesen 
und das Geheimnis ihrer Starke in ihrer rechtlich-politischen Form erblickt?, 
wahrend von dritter Seite ein vermittelnder Weg gesucht wird?®. Ein scheinbar 
ganz schlichtes Beispiel soll es im folgenden veranschaulichen, wie schon einer 
der GréBten der alten Kirche vor dieser Zwiespdltigkeit des Kirchenbegriffs 
gestanden und sie zu iiberbriicken versucht hat. 


II. 


1. Der innere Lebensgehalt und die Lebenskrafte der kiinftigen Kirche als 
einer Gemeinschaft der Wahrheit, der Gnade und des Lichtes treten insbesondere 
im Johannesevangelium schon deutlich hervor. Von ihrer 4uBeren Gestalt und 
ihrem sichtbaren Ausbau dagegen ist in den Evangelien — abgesehen von der 
Grundlegung im Primat und Apostelamt — nur andeutungsweise und in Gleich- 
nissen die Rede. Wie in dammernder Ferne, noch ohne alle scharferen Konturen 
erscheint sie als die Stadt auf dem Berge (Mt 5, 14). Ihr Wirken und Wachsen 
deuten an das Bild von der wachsenden Saat (Mk 4, 26 ff.), vom Sauerteig, der 
die Mehlmasse durchdringt (Mt 13, 33 ff.; Lk 13, 20ff.), vom Senfkorn, das 
zum weitschattenden Baume sich auswachst (Mk 13, 31 ff. u. Parallelen). Eine 
erste leise Hindeutung auf ihre Architektonik, die in Christus dem Eckstein 
begrtindete Festigkeit und Dauerhaftigkeit ihres Gefiiges, bringt die Anspielung 
auf Ps 117, 22f. bei Mt 21,42, ein Vergleich, der auch in den spateren ntl. 
Schriften 6fters aufgegriffen wird (Apg 4, 11; 1 Kor 3, 9 ff.; Eph 2, 20 ff.). Weit 
liber die Synoptiker hinaus geht das letzte Evangelium. Das innerste Wesen der 
Kirche, die geheimnisvolle Lebensgemeinschaft Christi mit den Glaubigen, ver- 
sinnbildet das Gleichnis vom Weinstock und den Rebzweigen bei Jo 15, 1—8, 
eine Analogie aus dem Bereich organischen Wachstums und Lebens, die hernach 
in dem paulinischen Bilde vom Leibe, seinem Haupte und seinen Gliedern ihr 
beriihmt gewordenes Gegenstiick gefunden hat (Rém 12, 4 ff.; 1 Kor 6, 15 ff.; 
12, 12 ff.). Den ersten drei Evangelisten und Johannes gemeinsam ist eine letzte 


8 Art. ,,Verfassung in: Herzog-Hauck Realenzyklopadie fiir protestantische Theologie 
und Kirche’, 1908, XX, 518. 

14 Jena 1926. 

® Carl Schmitt Roémischer Katholizismus und politische Form. 2. Ausgabe, Miinchen 
und K6ln 1925 (Der katholische Gedanke, Bd. 13). 

16 Karl Neundérfer Zwischen Kirche und Welt, Frankfurt a. M. 1927, 21 ff. 


gleichnishafte Darstellung der kommenden Christusgemeinde, die wegen ihrer 
Lebensnahe und greifbaren Anschaulichkeit, wegen ihres Reichtums an An- 
regungen und Motiven fiir die praktische Ausdeutung und kiinstlerische Dar- 
stellung weitaus die volkstiimlichste geworden ist: die vom Hirten betreute 
und in seinem Schutze wohlgeborgene Herde. 

a) Das Bild selbst ist keine Originalschépfung des Neuen Testamentes. Es 
findet sich nicht nur allenthalben im alttestamentlichen Schrifttum, von den 
Geschichtsbiichern (2Sm7,7; 2 Kg5,2) und den Psalmen (22, 1 ff.; 73, 1; 
77, 52) bis zu den Propheten hiniiber (Js 40, 11; 53,6; Jer 31, 10; Ez 34), um 
das Verhaltnis Jahwes zu seinem auserwahlten Volke zu veranschaulichen. Son- 
dern es scheint weit dariiber hinaus Gemeineigentum des ganzen vorderasia- 
tischen Kulturkreises zu sein. ,,Hirten der Vélker‘‘ sind die Kénige bei Homer, 
und noch heute schildern uns Reisende, die das Innere Griechenlands durchquert 
haben, die eindrucksvolle Erscheinung der in kéniglicher Ruhe auf ihren Stab 
gelehnten Hirtengestalten inmitten tiefer Bergeinsamkeit. Im Rahmen der ur- 
spriinglichen Beziehung auf das israelitische Gottesvolk, teilweise sogar mit aus- 
driicklicher Bezugnahme auf alttestamentliche Texte, halt sich auch anfangs 
die Verwendung des Bildes in den Evangelien. Die entscheidende Wendung 
erfolgt erst bei Lk 12, 32: ,,Fiirchte dich nicht, du kleine Herde, denn eurem 
Vater hat es gefallen, euch das Reich zu geben.‘ Die Bedeutsamkeit dieser Stelle 
fiihiIte Loisy richtig heraus, wenn er sie, wiewohl irrig, als ein spateres Ein- 
schiebsel des Evangelisten erklarte, niedergeschrieben angesichts der vielfachen 
Bedrangnisse der ersten christlichen Gemeinde!’. Hier erfolgt tatsachlich zum 
ersten Male die Ubertragung des Bildes vom alten auf das neue Gottesreich, 
und in diesem neuen verengten Vorstellungskreise halt sich nun die weitere Ver- 
wendung des Hirtengleichnisses nicht nur in den ausgefiihrten Gleichnisreden 
bei Jo 10, 1 ff., die noch naher zu betrachten sind, sondern auch in den ktrzeren 
Anspielungen bei Mt 25, 32; 26,31; Mk 14,27; Jo 21, 15 ff. 

b) Aus den Evangelien geht der Vergleich der jungen Christengemeinden 
und ihrer Leiter mit der Herde und ihrem Hirten in die spateren neutestament- 
lichen Schriften iiber. Die beiden Vorstellungsreihen Hirt (ony), Herde 
(xotuvn, motuviov), weiden (xowalverv) einerseits, und Aufseher, Verwalter 
(éxtoxoros), Kirche (¢xxAyota) beaufsichtigen, behiiten (moxonety, émpedctoOa:) 
gehen nebeneinander her und ineinander tiber, und in ihren mannigfaltigen Be- 
ruhrungen und Verbindungen spiegelt sich ein Stiick der urchristlichen Ver- 
fassungsgeschichte wider (Apg 20, 28; Eph 4, 11; 1 Petr 2, 25; 5, 2ff.). Dabei 
wird das in den Evangelien gezeichnete Bild noch durch manche bedeutungsvolle 
Einzelziige erganzt und erweitert. So 1 Kor 9,7: ,,Oder weidet irgendein Hirt 
die Herde und genieBt nicht von der Milch der Herde?*; Hebr 1320. en 
Gott des Friedens aber, der den grofen Hirten der Schafe im Blute eines 


17 M.-J. Lagrange Evangile selon Saint Luc’, Paris 1921, 365. 


ewigen Bundes, unsern Herrn Jesus, aus den Toten herausgefiihrt hat wees 
1 Petr 5, 2 ff.: ,,Weidet die Herde Gottes bei euch und leitet sie, nicht gezwungen, 
sondern nach Gott aus freien Stiicken, nicht aus Gewinnsucht, sondern mit 
Freude, nicht als waret ihr Herren des Erbes, sondern als Vorbilder fiir die Herde. 
Dann werdet ihr, wenn der Erzhirte erscheint, den unverwelklichen Kranz 
der Herrlichkeit davontragen.‘‘ Auch das abschlieBende Buch des Neuen Testa- 
mentes, die Geheime Offenbarung, sieht noch einmal in wunderbaren Gesichten 
Hirt und Herde vor sich (2, 27; 7, 17; 12,5; 19, 15). Aber nun ist die Endzeit 
angebrochen, Zeit und Raum verschwinden, und der Vélkerhirt fiihrt die Volker- 
herde durch das Weltgericht in die Ewigkeit ein, wie er es vorhergesagt, bevor 
er fiir sie zu leiden und zu sterben ging (Mt 25, 31 ff.). 

2. Die verschiedenen Schriftstellen als Ganzes genommen stellen das Gleich- 
nis von Hirt und Herde dar, wie die neutestamentliche Offenbarung es darbietet. 
Was ist daraus fiir die soziologische Struktur der Kirche zu gewinnen? 
Naherhin: Was hat man daraus entnehmen kénnen, als Gestalt und Verfassung 
der Kirche zum ersten Male zu einem ernsten Problem wurden und die Kirche 
sich genétigt sah, beide in ihrer historisch gewordenen Gestalt gegen Angriffe 
von auBen her und aus ihren eigenen Reihen zu verteidigen ? 

Um diese Frage klar beantworten zu konnen, ist zunachst einmal ohne Riick- 
sicht auf den biblischen Befund im allgemeinen festzustellen, welche besondere 
Herrschaftsform vorliegt, welche typischen Herrschafts- und Abhangigkeits- 
beziehungen vorschweben, wenn eine Gemeinschaft in ihren charakteristischen 
Eigentiimlichkeiten der soziologischen Kategorie einer vom Hirten geleiteten 
Herde eingereiht wird. 

a) Der Herrscher. Der Hirt ist der Urtypus des Einherrschers, des Mon- 
archen. Und diese Monarchie ist eine unbeschrankte, souverdne: sie ist weder 
einem fremden Hirten unterstellt, noch beschrankt durch Neben- und Mit- 
regenten, noch von unten her gebunden durch irgendein Mitbestimmungsrecht 
der Herde. Sie ist Patrimonialherrschaft im urspriinglichen Wortsinne, sie beruht 
auf den urspriinglichsten Besitztiteln aller Legitimitatsanspriiche: Geburt, Erbe, 
Eigentum. 

b) Die Beherrschten. Sie bilden als Herde eine geschlossene Einheit, als 
deren d4uferes Wahrzeichen und Symbol der Hirt mit dem Stabe vor ihnen 
aufragt. AuBerlich sind sie eins. Umgibt sie am Abend die Hiirde, vor deren 
Eingang der Hirt Wache halt, so ist ihrem bei Tage sooft zerstreuten Dasein 
auch eine rdumliche Umgrenzung und in wohlbehiiteter Abgeschlossenheit ein 
Sicherer Schutz gegen fremde Hirten und reiBendes Getier gegeben. Aber auch 
innerlich ist die Herde eins. Alle, die ihr angehéren, sind trotz mancher in- 
dividueller Verschiedenheiten von gleicher Art, alle sind gleichmaBig dem einen 
Hirten unterstellt, und dieses Einheitsgefiihl (Herdengefiihl) drangt sie auch 
untereinander enge zusammen. 

c) Daraus ergibt sich das gegenseitige Verhaltnis von Herrscher und Be- 
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herrschten. Der Hirt ist Eigentiimer der Herde, kennt seine Schafe, fiihrt sie 
auf die Weide, wacht mit lebendiger Sorge iiber sie und fiihit sich uneingeschrankt 
fur sie verantwortlich. Er darf darum auch von der Herde, deren Leben er erhalt 
und schiitzt, seinen eignen Unterhalt fordern. Ihn schuldet ihm die Herde, und 
dariiber hinaus unbedingten Gehorsam und vertrauensvolle Anhanglichkeit. 

Unschwer wird tan in dieser auf die einfachsten Grundlinien beschrainkten 
Darstellung die charismatische Herrschaftsform mit allen ihren charakte- 
ristischen Eigenttimlichkeiten wiedererkennen — allenfalls mit leiser Hinneigung 
zur traditionalen, die unmittelbar aus jener hervorzugehen pflegt. 

3. Nun soll neben dieses noch ganz primitive Allgemeinbild die weit mehr 
in die Einzelheiten gehende Zeichnung treten, die in den berithmten Hirten- 
gleichnissen bei Jo 10, 1—5, 7—16 vorliegt. 


1, Wahrlich, wahrlich, ich sage euch, wer nicht durch die Tur den Schafstall betritt, 
sondern anderswo einsteigt, ist ein Dieb und Rauber. 

2. Wer aber durch die Ttire eintritt, ist Hirt der Schafe. 

3. Dem 6ffnet der Tiirhtiter, die Schafe héren seine Stimme. Die Seinigen ruft er mit 
Namen und ftihrt sie hinaus. 

4. Wenn er alle, die ihm gehdren, hinausgetrieben hat, geht er vor ihnen her, und die 
Schafe folgen ihm, weil sie seine Stimme kennen. 

5. Einem Fremden werden sie aber gewif nicht folgen, sondern vor ihm fliehen, weil sie 
die Stimme des Fremden nicht kennen... 

7. Wiederum sprach Jesus: Wahrlich, wahrlich, ich sage euch, ich bin die Titre zu den 
Schafen. 

8. Alle, so viele auch vor mir gekommen sind, sind Diebe und Rauber, aber die Schafe 
haben nicht auf sie gehort. 

9. Ich bin die Titre. Wer immer durch mich eintritt, wird gerettet, er wird aus- und 
eingehen und Weide finden. 

10. Der Dieb kommt nur, um zu stehlen, zu téten und zu verderben. Ich bin gekommen, 
damit sie das Leben haben und in Fiille haben. 

11. Ich bin der gute Hirt. Der gute Hirt gibt sein Leben fiir die Schafe. 

12. Der Mietiing aber, der kein Hirt ist, dem die Schafe nicht gehéren, sieht den Wolf 
kommen, verlaBt die Schafe und flieht — der Wolf raubt und versprengt die Schafe —, 

13. weil er Mietling ist und ihm an den Schafen nichts gelegen ist. 

14. Ich bin der gute Hirt. Ich kenne die Meinen, und die Meinen kennen mich, 

15. so wie mich der Vater kennt und ich den Vater kenne. Ich gebe mein Leben fir 
die Schafe. 

16. Ich habe noch andere Schafe, die nicht aus dieser Hiirde sind; auch die muf ich 
fiihren, sie werden meine Stimme horen, und-es wird eine Herde und ein Hirt werden. 


In dieser liebevollen Einzelausfiihrung der Gemeinschaft von Hirt und Herde 
sind offenbar sowohl bereits bekannte Ziige absichtsvoll verstarkt worden wie 
auch eigenartige neue hinzugekommen. 

a) Mit aller Sorgfalt und in immer wieder neuen Wendungen ist das heraus- 
gearbeitet, was wir den charismatischen Grundzug der hier versinnbildeten 
Gemeinschaft nannten: das unmittelbarste, intimste Liebes- und Vertrauens- 
verhiltnis des Fiithrers zu den Seinen, vergleichbar der Lebens- und Liebes- 
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gemeinschaft des gittlichen Vaters mit dem Sohne. Der Hirt ist der Herr der 
Schafe, ihm gehGren sie, keinem andern. Er kennt sie, er allein, und sie kennen 
ihn, sobald sie seine Stimme héren. Er geht voran und sie folgen, wahrend sie 
jedem Fremden die Gefolgschaft verweigern. Er fihrt, erhalt und schititzt sie 
mit Aufopferung seines eignen Lebens. Nur durch ihn gelangt man zur Herde, 
er bildet die Herde, denn von ihm ,,gerufen‘: und gefiihrt finden auch andere, 
die noch nicht zur Hiirde gehoren, den Weg zur Einheit der Herde und des 
Hirten. 

b) Andere, die noch au8erhalb der Hiirde weilen, und die doch bereits ,,seine* 
Schafe sind und ihm zugehéren. Ein neuer Zug kommt in das Bild hinein. 
Jenseits der engen Schranken, in denen die vom Hirten wohl geordnete, geleitete 
und behiitete Herde auf engem Raume versammelt ist, wird ganz in der Ferne 
noch eine zweite Herde sichtbar: zerstreut, und doch im guten Hirten, der um 
sie weif, bereits geeint ; noch durch den auferen Zaun von der sichtbaren Herde 
getrennt, und doch im Wissen und Ratschluf des Hirten dazu bestimmt, einst 
mit ihr die eine, einzige Herde der Zukunft zu bilden?®. 

c) AuBerdem aber ist das Hirtenbild Jesu noch um eine vollig neue Gestalt 
von hoéchstem Interesse bereichert. In V. 3 erscheint ein ,,Tiirhtiter‘ (ostiarius, 
Ovewpdc), in V.12ff. ein ,,Mietling’’ (mercenarius, pro8wetdc). Auch der Turhtter 
iibernimmtzur Nachtzeit einenTeil der Obliegenheiten desHirten ; auch der Mietling 
ist Hirt mit allen Hirtenpflichten und den Hirtenrechten, die seine Stellung ein- 
schlieBt. Aber er ist nicht Hirt aus eigner Vollmacht, sondern im Auftrag dessen, 
dem die Schafe zu eigen sind. Und nicht um seiner Person willen schuidet ihm 
die Herde Gehorsam, — die Stunde der Gefahr beweist es, da8& ihm die wich- 
tigsten aller Hirteneigenschaften fehlen — sondern um des Hoheren willen, an 
dessen Stelle er steht, und der auch einen Unwirdigen mit seiner Autoritat zu 
umkleiden vermag. Mit anderen Worten: der fiir alle fortgeschrittenen Herr- 
schaftsformen traditionalen und legalen Charakters so iiberaus bedeutungsvolle 
Begriff des ,, Amt es wird hier unvermerkt in das ursprtinglich rein patriarcha- 
lische Verhaltnis von Hirt und Herde eingefiihrt, und damit der spdteren Ver- 
wertung des Gleichnisses eine weitere, tiberaus wichtige Handhabe geboten. 
Deutlich tritt die Bedeutung des Amtes fiir die Leitung der Herde hervor, nicht 
weniger deutlich aber auch seine Beschrankung und Erganzungsbediirftigkeit 
durch den obersten Hirten, dessen Eigentumsrechte keine Amtsgewalt aufhebt, 
und dessen Fithrung kein amtliches Tun ganz zu ersetzen vermag. 

d) Fiir die bereits erwahnten spateren Erweiterungen des Hirtenbildes sind 
damit zugleich zwei Ankntipfungspunkte gegeben. Fiigt 1 Kor 9,7 der Schil- 
derung des patriarchalischen Gefolgschaftsverhdltnisses noch einige Striche 
hinzu, so darf man im ,,groBen Hirten“ des Hebrderbriefes (13, 20) und vollends 
im ,,Erzhirten“ des ersten Petrusbriefes (5, 4), den tbrigens Adolf DeiBmann 


oe In Jo 10, 16 ist das griechische win mofuvy der Lesart unum ovile der Vulgata vor- 
zuziehen. Vgl. auch Fritz Tillmann Das Johannesevangelium, Bonn, 161. 
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auch inschriftlich als Amtstitel nachweisen konnte?9, eine Fortfuhrung der mit 
Turhtiter und Mietling angeklungenen Vorstellungen erblicken. 


III. 


1. Wahrend der Bilderkreis von Hirt und Herde in die friihchristliche Kunst 
schnell Eingang gefunden hat, weist die Literatur der ersten Jahrhunderte nur 
gelegentliche Hinweise und Anspielungen auf das Hirtengleichnis auf. Mit we- 
nigen Stellen der Ignatiusbriefe (ad Philadelph 2, 1.2; ad Rom 9, 1), des Bar- 
nabasbriefes (5, 12), des Hirten de Hermas (Vis 5, 3; Sim 2, 1) und des ersten 
Clemensbriefes (16, 1; 44, 3; 54, 2; 57, 2) ist die Reihe fiir die ersten 150 Jahre 
wohl schon erschépft?®. Auch die beiden folgenden Jahrhunderte bringen keine 
Verwendung von Bedeutung. Die erste, der in umfanglichster Weise von diesem 
Gleichnis Gebrauch macht, es dogmatisch und apologetisch sowie zu pastoralen 
Zwecken ausdeutet, dabei in seiner genialen Art andere alttestamentliche und 
neutestamentliche Bilderreihen mit ihm verwebt, ist Augustinus. 

a) Die Jugend- und Heldenzeit des Christentums war voritiber, als er um 395 
den Bischofsstuhl von Hippo bestieg. Die Kirche war gro geworden, tiber die 
alte Welt in ihrem ganzen Umkreis verbreitet. Aber sie war nicht mehr die 
Gemeinschafit der ,, Heiligen‘‘, um deren Erhaltung die ersten Zeiten mit so eifer- 
stichtiger Sorge gewacht hatten. Langst barg sie Spreu und Weizen, Gute und 
Bose in ihrem SchoBe, und nicht selten wurden wohl solche, die sich der Kirche 
aufrichtigen Sinnes naherten, wieder an ihr irre, wenn sie die sittliche Schwache 
und Mangelhaftigkeit so mancher ihrer Glieder gewahrten?!. Hier kniipften die 
Donatisten an, mit denen Augustinus seit 393 im Kampfe lag, wie schon zuvor 
die Novatianer denjenigen die kirchliche Gemeinschaft hatten verweigern wollen, 
die den Glauben verleugnet oder nach der Taufe schwer gesiindigt hatten. Die 
Kirche sollte die Kirche der Heiligen und Gerechten sein, wollten sie, und be- 
anspruchten das Recht, sich von der Gro&kirche zu trennen, die auch Siinder in 
ihrer Mitte dulde. Was sollte man ihnen entgegnen? Wie sollte man die Heilig- 
keit der Kirche retten, die so tief im Wesen des mystischen Leibes Christi be- 
griindet war und deren Verteidigung Augustinus selbst eine seiner schénsten 
Schriften gewidmet hatte? — und doch ihre Einheit erhalten, die der Donatismus 
durch die geforderte Trennung von ihren unwiirdigen Gliedern bedrohte? Hier 
brach die Wunde wiederum schmerzend auf, die der Ubergang von dem in Frei- 
heit wirkenden Charisma zum Buchstaben des Gesetzes, von der Gemeinde der 
Heiligen zur Rechtskirche zuriickgelassen hatte. Und wie sollte man der Haresie 


19 Licht vom Osten‘, Tiibingen 1923, 77 fi. 

20 Auffallend ist die 6ftere Verwendung des Bildes Hirt-Herde in der Sammlung der inter- 
polierten und unechten sog. pseudo-ignatianischen Briefe (F. X. Funk Patres Apostolici II 
ed. Fr. Dickamp, Tubingae 1913, 83 ff.), So: Maria Cassobolita ad Ignatium 1, 2; 5,3; ad 
Philadelph. 3, 2; 9,2; ad Antioch. 7,1; 13, 2; ad Eph. 4, 1; 6, 2; 16, 3. 

21 Augustinus De catechizandis rudibus nr. 11. (Migne, Patrol. Ser. lat. 40, 317f.). 

22 De moribus ecclesiae (Migne 32, 1309 ff.). 


gegeniiber die Notwendigkeit einer auch duBerlich einigen, sichtbaren und ver- 
faBten Kirche begriinden, wenn Gottes Heilswille selbst sooft an diesen auBeren 
Schranken nicht Halt machte, wenn es auch fiir die von ihrer Gemeinschaft noch 
Getrennten eine sichtbare Fiihrung Gottes, Berufung und Wege zum Heile gab? 
So entschieden Augustinus die Heilsnotwendigkeit der Kirche festhalt: Gottes 
Vorherbestimmung und Barmherzigkeit will er auch hier nicht beschrankt 
wissen, 

b) Von der Auffassung aus, daB nur die Gerechten zur Kirche gehoren, 
gingen die Donatisten zu einem zweiten Angriff vor?4. Auch die Lehrverktindi- 
gung, die Giiltigkeit und Wirksamkeit der Taufe wie der Sakramente tiberhaupt 
sei mithin bedingt durch die subjektive Beschaffenheit des Lehrers und Spenders, 
denn der Tote kénne nicht beleben, der Verwundete nicht heilen, der Blinde 
nicht erleuchten; niemand kénne den Geist anderen mitteilen, der ihn selbst 
nicht besitze. Einen Augustinus, der so tief davon durchdrungen war, daB die 
Kirche auch in ihren Gliedern heilig sein miisse?®, dem vor allem die Erziehung 
und Vervollkommnung seiner Mitarbeiter im Hirtenamte zeitlebens eine der an- 
gelegentlichsten Sorgen gewesen war, mufte auch diese Frage in innerster Seele 
erregen. Er war der letzte, die Argernisse zu verschweigen und zuzudecken, die 
er trotz aller Miihe auch im Klerus gewahrte?® Aber er mute auch erkennen, 
und schwankte darin keinen Augenblick, daB die Kirche nur dann fortbestehen 
konnte, wenn sie dem Ubergang vom idealen Zustand ihrer vom Charisma 
durchglithten Jugend zu einer in Norm und Form ,,legalisierten‘‘ Gemeinschaft 
auch hier Rechnung trug. Wie aber das Herrenwort aufrechthalten, daB ein 
schlechter Baum nicht gute Frtichte bringen kénne (Mt 7, 17 f.), daB die Rebe 
verdorren miisse, die vom Weinstock getrennt sei (Jo 15,6) — auf alle diese 
Stellen beriefen sich seine Gegner — und doch die Gnadenspendung und das Heil 
der Glaubigen nicht durch eine unhaltbare Verkniipfung mit der Wiirdigkeit des 
Spenders gefahrden ? 

2. Wenn Augustinus tiber diese Schwierigkeiten sich selbst und anderen 
hinweghelfen muBte, hat er stets mit besonderer Vorliebe zum Hirtengleichnis 
Jesu gegriffen und an ihm Klarheit, Festigkeit und Vertrauen wiedergewonnen?’. 
An erster Stelle geht es ihm um die Gestalt der Kirche selbst. 


*8 Thomas Specht Die Lehre von der Kirche nach dem hl. Augustin, Paderborn 1892, 
294 ff. 

CP ADEG: MOS, AOlint 

*5 Das. 66. 

26 Das. 290 f. 

27 In Betracht kommen vor allem: 

Tractatus in Joannis Evangelium: 45 in Jo 10, 1—10 (Migne 35, 1719 ff); 46 (in 
Jo 10, 11—13 (M 35, 1727 ff.) ; 47 n. 1, 2 in Jo 10, 14—16 (M 35, 1732'ff.); 123 n. 4, 5 in Jo21, 
15—17 (M 35, 1966 ff.). 

Sermones 46 in Ezech 34 n. 1—16 (M 38, 220 ff.); 47 in Ezech 34, 17—31 (M 38, 295 ff.) ; 
137 in Jo 10, 1—16 (M 38, 754 ff.) ; 138 in Jo 10, 11—16 (M 38, 763 ff.); 146 in Jo 21, 15—17 
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a) Es gibt nur eine Kirche und kann nur eine geben, wie auch der Herr im 
Gleichnis nur von einer Herde und einer Hiirde spricht. Und nur eine Tiir 
erschlie8t den Zugang zu ihr: Christus selbst?*. Durch sie kamen alle, die seit 
seiner Ankunft durch den Glauben an ihn den Weg zur Kirche fanden. Durch 
sie kamen auch die Propheten des Alten Bundes, die als seine Herolde ihm 
vorangingen und seine Wahrheit verkiindeten®®. Allen denen aber ist der Zutritt 
zur Herde Christi verschlossen, die durch diese Tiir nicht eintreten, Christum 
nicht anerkennen wollen: mégen sie selbst ihres untadeligen Lebens sich riihmen, 
mogen sie mit noch so vielen scharfsinnigen Reden andere zu einem guten Leben 
fiihren wollen®*. AufBerhalb der Kirche stehen insbesondere die Haretiker, die 
sich noch Christen nennen, obwohl sie Christi klare Worte umgehen und auf an- 
deren Wegen in den Schafstall einzusteigen versuchen®!. Auch auBerlich ist die 
wahre Kirche Christi als eine geschlossene Gemeinschaft in einem Glauben und 
unter einem Hirten allen sichtbar; es gibt keine Entschuldigung fiir den, der 
ihr den Rticken gekehrt?2, 

b) Und doch — die ewige Wahrheit hat es selbst im Gleichnis angedeutet — 
ist das Gottesreich, ist Gottes Heilswille und Christi Erléserliebe keineswegs an 
diese engen Schranken gebunden. Nicht zeitlich. Ein Glaube eint den Alten 
und den Neuen Bund, denn auf der Grenze beider Testamente steht derselbe 
Heiland, den die Frommen der Vorzeit hoffend vorausschauten, dessen Ankunft 
die Glaubigen dankbar bekennen. ,,Er wird kommen“, vertrauten die Vater, ,,er 
ist gekommen", frohlockt die Kirche. Der Glaube ist der gleiche, nur der Klang 
der Worte ist verschieden, und in den Vorbildern des Alten Testamentss verbarg 
sich derselbe, der in der Erfiillung sichtbar hervortrat®*. Aber auch raumlich 
verlaufen die Grenzen des Gottesreiches, wie die Endzeit es der staunenden 
Welt zeigen wird, wohl anders, als triibe Menschenaugen es in dieser Zeitlichkeit 
zu erkennen vermogen. Was Augustinus an anderen Stellen die ,,zwei Zeiten“ der 
Kirche genannt hat, die gegenwartige mit ihrer Mischung von Guten und Bosen, 
und die kiinftige, die beide fiir immer voneinander trennen wird*4, findet er mit 
einer leisen Umdeutung des Wortsinnes bestatigt in den Heilandsworten von 
der Hiirde in der Nahe und der Herde in der Ferne. Wie viele sind wohl noch 
draufen, die bereits ,,seine Schafe‘‘ sind (V. 16)! Sie selbst kennen sich vielleicht 
noch nicht, aber der Hirt kennt sie gem48 der Erwahlung vor Grundlegung der 
Welt (Eph 1, 4). Wie manche sind aber auch drinnen, die der ewige Hirt einst 
nicht als die Seinen anerkennen wird! ,,Wie viele fiihren jetzt ein ausschweifendes 
Leben, die einst keusch sein werden; wie viele lastern Christus, die einst an ihn 


(M 38, 796 f.); 147 in Jo 21, 15—19 (M 38, 797 ff.) ; 295 in Natali apostolorum Petri et Pauli 
(M 38, 1348 ff.); 296 in Natali apostolorum Petri et Pauli (M 38, 1352 ff.) ; 340 in die ordina- 
tionis suae (M 38, 1482 ff.). 

Epistola 208 ad Feliciam virginem (M 33, 950 ff.). 

28 Tract. 45, n. 2—5. 29 Tract. 45 n. 8. SO Tract. 40 ee 2ass 

31 Tract. 45, n. 5. 32 Serm. 47 n. 17. 33 Tract. 45 n. 9. 34 Specht a. a. O. 68. 
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glauben werden ; wie viele betrinken sich, die einst niichtern sein werden ; wie viele 
stehlen jetzt fremdes Eigentum, die einst das ihrige verschenken werden! ... 
Desgleichen leben drinnen, die einst lastern werden; sind keusch, die einst un- 
keusch sein werden; sind niichtern, diesichspater dem WeingenuB ergeben ; stehen, 
die einst fallen werden®5!‘ Schafe und Bécke zahlt die Herde: erst im Endgericht 
wird der Hirt sie voneinander scheiden (Mt 25, 32), und erst dann wird seine 
Herde in ihrer wahren Gestalt vor die Augen der ganzen Welt hintreten*®. 

c) So steht iiber der sichtbaren Kirche, die mit allem, was zeitlich und 
menschlich an ihr ist, auch an menschlicher Unzulanglichkeit Anteil hat, der 
ewige Hirt, und in seiner Allwissenheit und Gerechtigkeit wird alles seinen Aus- 
gleich und seine Verséhnung finden, was Menschen versehen und verfehlen 
kénnen. Die scheinbar so harte und starre Organisation einer verfaBten und 
rechtlich geordneten Kirche wird gewissermafen immer wieder charismatisch 
aufgelockert. Das aber hindert nicht, daB sie in ihrer gegenwartigen Gestalt 
eine organisierte Gesellschaft mit gesatzter Ordnung, mit Amt, Reprdsentation 
und Stellvertretung, mit organischer Funktion der dazu bestellten Glieder ist 
und sein mu8. In den starksten Worten betont Augustinus die organische Einheit 
der von Christus bestellten Hirten der Kirche mit dem einen guten Hirten®”. Alle 
menschliche Armseligkeit und Schwache tritt vor dieser groBen Wahrheit als neben- 
sdchlich zuriick. Wahre Hirten waren Petrus, Paulus und die tibrigen Apostel. 
Aber sie waren es nur, weil sie demjenigen als Glieder zugehorten, der allein das 
Haupt seiner Kirche ist. ,,Sie erfreuten sich jenes Hauptes, waren unter jenem 
Haupte eines Sinnes, lebten durch einen Geist in der Gemeinschaft des einen 
Leibes, und so gehorten sie alle zu dem einen Hirten®®.“ Es ist von héchstem 
Interesse, wie Augustinus hier durch Beiziehung der paulinischen Analogie von 
Haupt und Gliedern den Amtsbegriff zu verdeutlichen sucht, der tatsachlich 
ohne tieferes Verstandnis des Organischen und organischer Funktionen nicht 
erfa8t wird. Er erméglicht ihm die von den Donatisten bestrittene Trennung 
von Amt und Person, objektiver Amtsgewalt und subjektiver Wiirdigkeit, 
Sakrament und Spender, die eben nicht nur ein Glaubenssatz, sondern auch eine > 
zwangslaufige Folge der soziologischen Entfaltung der Kirche zur rechtlich 
organisierten Gesellschaft ist. Nun wird es begreiflich, daB auch die schlechten 
Hirten, die Mietlinge, in ihrem Amte und ihrer Amtsgewalt bei allem persén- 
lichen Unwerte noch wahre Hirten sind. Moégen sie selbst in der Kirche Gottes 
nur das Ihrige und Irdisches suchen: predigen sie, so spricht doch durch sie 
hindurch Christus selbst, und die Glaubigen héren die Stimme des guten Hirten, 
mag er sich auch eines Unwiirdigen als seines Stellvertreters bedienen®*. Mégen 
sie selbst unheilig und gnadenlos sein: taufen sie, so wirkt durch sie doch der 
Heilige Geist, der ihnen nicht um ihretwillen, sondern um anderer willen ver- 
lichen ist. ,,Aliud est enim baptizare per ministerium, aliud baptizare per 


$s 
35 Tract. 45 n. 12. #6" Serm. 46 ni: 20; 7 Serm. 46 n. 30; 138 n.5; Specht 
ava Or 151: $8-Tract.46 mn. 7; 89 Seri. 137 smd) 5 AG 722! 
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potestatem*." Scharfer kann man den Amtsbegriff gar nicht herausarbeiten. 
Und wiirde der Mietling selbst verworfen und ginge verloren: Gott selbst 
ist es, der die Herde zur Weide und zum Leben fiihrt41. 

3. So schlieSt das Hirtenamt der Kirche in seiner Einheit mit dem gottlichen 
Hirten eine unbegreifliche Fiille der Vollmachten ein, und wird doch immer 
wieder begrenzt durch die Unzulanglichkeit seines Tragers, iiber dessen Wirken 
als der oberste Hirt und als letzte souverane Instanz Gottes Weisheit und Liebe 
selbst steht. In diesem Raum zwischen Zeit und Ewigkeit, scheinbar iiber alle 
Schranken hinauswachsend und doch wieder erdgebunden, liegen auch alle 
Hirtenpflichten und Hirtenrechte. 

a) Christi Stellvertreter sind alle, denen ein Hirtenamt in der Kirche 
zuteil wurde. Aber wehe ihnen, wenn sie in straflicher Sorglosigkeit sich mit 
dem Gedanken trésten wollten, daB Christus selbst seine Herde weide*2! Denn 
wiewohl tber die Glaubigen gesetzt, gehéren auch die Vorsteher zur Herde 
dessen, der einst zum Gerichte wiederkommen wird, um nicht nur die Schafe 
von den Boécken zu trennen, sondern auch Abrechnung mit seinen Knechten 
zu halten (Lk 19, 11 ff.). Gliicklich derjenige, der dann dem obersten Hirten 
sagen kann: ,,Herr, du weiBt es, daB ich geredet und nicht geschwiegen habe; 
du wei8t auch, mit welchem Ejifer ich redete, und wie ich vor dir weinte, als man 
mich nicht horte, da ich sprach*’. Jeder Hirte ist beides, ein christianus und ein 
praepositus; die Scheidung von Amt und Person geht auch durch sein eigenes 
Wesen hindurch. ,,Christiani propter nos, praepositi propter vos‘, sagt Augusti- 
nus seiner Gemeinde. Darum tragt er aber auch eine doppelte Last bergan, und 
seine Verantwortung ist groBer als die der ihm Anbefohlenen**. 

b) Christi unermiidliche Sorge muff auch die Sorge seiner Helfer im Hirten- 
amte sein. Die Wankenden sollen sie starken, den Furchtsamen Mut machen, 
die Irrenden heimholen. Giitig sollen sie sein, aber nicht schwachlich*. Wie 
wiirde der Hirt, der sich selbst den ,,guten‘‘ nannte, tiber seinen Diener urteilen, 
der zu den Seinen sprechen wiirde: ,,Lebet nach eurem Wohlgefallen und seid 
ohne Sorge — Gott l48t keinen untergehen, wenn er nur den Glauben bewahrt. 
Wollt ihr an den Schauspielen teilnehmen — was ist dabei? Wollt ihr bei den 
Offentlichen Festen und Mahlen mittun — geht hin, Gottes Barmherzigkeit ist 
groB. Haltet eure Mahle im Gotteshause, eBt und trinkt — Gottes Gaben sind 
dazu da. Schmiickt euch mit den Rosen, bevor sie welken!“‘ Trésten sollen 
sie, aber nicht mit den weichlichen Trostgriinden dieser Welt: ,,Alle die fromm, 
in Christus Jesus leben wollen, werden Verfolgungen erdulden.“ (2 Tim 3, 12.) 
Ihr Gewissen sollen sie rein und unbeschwert halten, aber es ware verkehrt, 
darum alle Riicksicht auf das Urteil der Menschen beiseitezusetzen*®, Auch 
der Vélkerapostel, der gesagt hat: ,,Wenn ich noch Menschen zu gefallen suchte, 


40 Tract.5 n.6; Specht a.a.O.198f., 201f.  . ‘4! Serm. 46 n. 23. 
42 Serm. 47 n. 2; 146 n. 1. 48 Serm. 137 n. 15. 44 Serm. 46 n. 1. 
45 Serm: 46 n. 8 ff. 46 Serm, 47 n. 12 


ware ich nicht Diener Christi‘ (Gal 1, 10), hat an anderer Stelle die Mahnung 
hinzugefiigt: ,,Gebet weder den Juden noch Griechen noch der Gemeinde Gottes 
Ansto8, wie auch ich in allem allen zu gefallen strebe, indem ich nicht meinen 
Nutzen suche, sondern den der vielen, auf daB sie gerettet werden“ (1 Kor 10, 
32 f.). Noch einmal treten Person und Amt einander gegeniiber ,,Conscientia 
tua: coram Deo est, conversatio tua coram fratre tuo4’.“ 

c) Erfiillt der Hirt gegen die Seinen treu seine Pflicht, so darf er auch auf 
seinen Lebensunterhalt von der Herde Anspruch machen*®. Auch Paulus 
hielt dieses Recht aufrecht, wenn er auch aus freien Stiicken fiir sich darauf ver- 
zichtete (1 Kor 9, 3ff.; 2 Thess 3, 8ff.). Aber auch den Hirten der Herde 
Christi wiirden die schweren Anklagen treffen, die der Herr beim Propheten 
Ezechiel (34, 1 ff.) erhebt, wenn er sich selbst weiden wiirde, statt der Schafe, 
und in selbstsiichtiger Absicht Hirtenlohn und Hirtenehre (lac et lanam) fiir sich 
beanspruchen wollte, ohne seine Hirtenpflicht zu erfiillen. Die seinem Amte ge- 
biihrende Ehre wies auch der Vélkerapostel nicht zuriick. Aber nie lieB er sich 
dadurch die Hande binden; nie verstand er sich dazu, die Augen in pflicht- 
vergessener Schwache zu verschlieBen, wo ihm in der Gemeinde schwere Ver- 
fehlungen und Argernisse entgegentraten*®. 

4. Den Hirten der Kirche hat der oberste Hirt, als ware er selbst noch auf 
Erden, seine Herde unterstellt. . 

a) Sie wird auf die Stimme des Hirten héren, solange es noch Zeit ist, damit 
sie bereit sei, wenn unversehens das Gericht mit seinen Geheimnissen kommt®®, 
Mit christlicher Liebe wird sie seine Menschlichkeiten zudecken®!, wird durch 
ihr Gebet ihm seine schwere Verantwortung tragen helfen®?. Augustinus selbst 
bittet darum wiederholt in ergreifenden Worten®’. Indem sie so in ihrem bestellten 
Vorgesetzten dem gdéttlichen Hirten selbst folgt, wird sie einig und vor aller 
Spaltung bewahrt bleiben®‘. 

b) Und wenn einmal unter den guten Vorstehern auch ein schlechter sich 
fande? Der Christ wird auch in ihm das Amt noch ehren, wenn er schon die 
Personlichkeit und das Leben nicht achten kann. Wie sicher sind ja auch die 
Schafe in der Hut des guten Hirten geborgen, selbst wenn sein Stellvertreter 
einmal aus menschlicher Schwache versagt®*! Argernisse miissen kommen, denn 
der Herr selbst hat sie vorausgesagt (Mt 18,7). Es gibt nicht nur Bécke unter 
den Schafen, sondern auch Mietlinge unter den Hirten; schon Paulus hat unter 
falschen Briidern gelitten (2 Kor 11, 26). Es heiBt, diese wie jene in Geduld 
ertragen, bis der Herr der Ernte kommen wird, um die Spreu vom Weizen zu 
sondern (Mt 13, 36 ff.). ,,Habe Geduld, denn dazu bist du geboren! Ertrage, 
weil auch du vielleicht zu denen gehérst, die man ertragen mu&. Bist du immer 
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gut gewesen: sei barmherzig! Warst auch du einmal schlecht: vergi& es nicht®*!“ 
Das Gericht hat sich der Hirt der Hirten vorbehalten. ,,Nobis enim imperavit 
congregationen, sibi autem servavit separationen.‘‘ Menschenurteil wird immer 
in die Irre gehen. Wie kénnte auch der im Fleisch befangene Mensch das zu tun 
wagen, was selbst im Gerichte den Engeln aufgetragen wird (Mt 13, 41; 24, 31)? 
, llle debet separare, qui nescit errare.‘‘ Mit diesen Worten tréstet der Bischof 
die fromme Felicia, die sich, bekiimmert wegen der Verfehlungen eines ungetreuen 
Hirten, an ihn gewandt hatte, und ermahnt sie zu geduldigem Vertrauen®’. 
Den guten Hirten, durch die sie zum Hochzeitsmahle geladen worden ist (Mt 22, 9) 
soll sie ihre Liebe bewahren, dariiber hinaus aber auf den harren, der dieses 
Mahl auch ihr bereitet hat. Indem sie ihm in unerschiitterlichem Glauben, 
Hoffen und Lieben anhangt, werden auch die Argernisse sie nicht wankend 
machen, die bis ans Ende nicht fehlen werden. 


I —————————E naa 


56 Serm. 47 n. 6. 57 Ep. 208 n. 3—6. 


Zur Frage 
nach der Irrtumslosigkeit der Heiligen Schrift. 


Von Hochschulprofessor Dr. Johann Fischer in Bamberg. 


ie Irrtumslosigkeit der Heiligen Schrift wird gefolgert aus der dogmatischen 

Formel des Florentinums, Tridentinums, Vaticanums: ,,Deus est auctor 
Sacrae Scripturae.‘‘ Die Irrtumslosigkeit der Bibel ist noch kein Dogma, und 
wenn, wie gewohnlich, mit der feierlichen Dogmatisierung abgewartet wird, bis 
auch weitgehende wissenschaftliche Klarung erfolgt ist, so liegt in Anbetracht 
der vielen noch ungelésten Schwierigkeiten das Ende der Lehrentwicklung be- 
ziiglich der Irrtumslosigkeit noch in weiter Ferne. Die Frage nach der Irrtums- 
losigkeit der Bibel ist immer noch das driickendste moderne Bibelproblem, 
immer noch die biblische Frage xxt’ éZoyyv, und muff daher immer wieder 
— allerdings unter Berticksichtigung der ergangenen kirchlichen Entscheidun- 
gen — diskutiert werden. Bereits zwei papstliche Enzykliken, namlich die En- 
zyklika ,,Providentissimus Deus‘‘ Leos XI/J. und die Enzyklika_,,Spiritus 
Paraclitus‘‘ Benedikts XV. haben die Irrtumslosigkeit der Bibel erértert, und 
zwar wird in beiden die absolute Irrtumslosigkeit der Heiligen Schrift gelehrt. 
Die Worte Leos XIII., welche von Benedikt XV. mit Nachdruck wiederholt 
werden, lassen dariiber keinen Zweifel; sie lauten:,,Tantum abest, ut divinae 
inspirationi error ullus subesse possit, ut ea per se ipsa non modo errorem 
excludat omnem, sed tam necessario excludat, quam necessarium est, Deum, 
summam veritatem, nullius omnino erroris auctorem esse‘. Auch 
ist es nach der Enzyklika Pr. D. sowohl als auch nach der Enzyklika Sp. P. 
nicht erlaubt zu sagen, der auctor primarius, ndamlich Gott, habe nicht geirrt, 
wohl aber der auctor secundarius, der biblische Schriftsteller. Ferner darf die 
Irrtumslosigkeit nicht auf die res fidei et morum eingeschrankt werden, sondern 
erstreckt sich nach der ausdriicklichen Konstatierung der Enzyklika Sp. P. auch 
ad profanas disciplinas. Doch hat Leo XIII. in der Enzyklika Pr. D. beziiglich 
der Naturwissenschaften ein wichtiges Zugestandnis gemacht und durch das- 
selbe, wie mir scheint, zwar nicht explicite, aber doch implicite, das will heiBen: 
eben durch das gemachte Zugestandnis stillschweigend den Begriff ,,error‘ 
mit Rticksicht auf die Irrtumslosigkeit der Bibel in naturwissenschaftlichen Dingen 
gegentiber dem landlaufigen, dem volkstiimlichen Begriff ,,Irrtum“ einge- 
schrankt. Wenn ich nicht etwa selber im Irrtum bin, so bekommt unsere 
Frage durch diese Beobachtung eine neue Wendung und bekommen die natur- 
wissenschaftlichen Schwierigkeiten, welche sich in der Bibel finden, eine unge- 
kiinstelte und natiirliche Losung. Damit ware dann auch die Glaubenslast fiir 
den Gebildeten bedeutend erleichtert und mancher Seelennot abgeholfen. Bevor 
ich jedoch den betreffenden Passus der Enzyklika Pr.D. mit Bezug auf die 
naturwissenschaftlichen Aussagen der Bibel erértere, wird es, da auch Nicht- 
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Fachgenossen meine Ausfiihrungen lesen, ndtig sein, erst den biblischen Tat- 
bestand klarzulegen, speziell das naturwissenschaftliche Weltbild der Bibel in 
kurzen und klaren Strichen zu zeichnen. Dann erst kann gezeigt werden, dah 
dieses Weltbild der Bibel mit deren Irrtumslosigkeit vereinbar ist, eben weil 
durch das Zugestandnis der Enzyklika Pr. D. der Begriff ,,error‘ mit Bezug 
auf die Irrtumslosigkeit der Bibel eine Einschraénkung erfahren hat. 


I. Das naturwissenschaftliche Weltbild der Bibel. 


Gleich anderen alten Volkern dachten sich die Hebraer die Erde als eine 
Scheibe. Ein direkter diesbeziiglicher Ausspruch findet sich allerdings in der 
Bibel nicht. Auch der hebraische Ausdruck ,,eres“ fiir Erde la8t keinen SchluB 
zu. Eher scheint mir der poetische Name fiir Erde, tebél, auf die Scheibengestalt 
der Erde hinzuweisen in der Stelle Prov 8, 31: Die Weisheit war vor dem Herrn 
,Spielend auf dem tebél seiner Erde“. Hier muB sich tébél irgendwie auf die 
Gestalt der Erde beziehen, und die Vulgata wird recht haben, wenn sie hier und 
an anderen Stellen tebél mit orbis, orbis terrae, orbis terrarum, was die Erde als 
runde Scheibe bezeichnet, iibersetzt hat. Wenn aber auch nicht direkt, so wird 
doch indirekt in der Bibel die Scheibenform der Erde statuiert, wenn des 6fteren 
gesagt wird, dafi Jaliwe die Erde auf das Meer gegriindet hat: Domini est terra 

. orbis terrarum ... quia ipse super maria (‘al-jammim) fundavit eum, et 
super flumina (‘al-n*haroth) praeparavit eum. Ps 23 (24), 1, 2. In dem Ab- 
schnitt uber den unterirdischen Ozean (s. u.) werden wir darauf zuriickkommen. 

Uber der Erdscheibe und auf derselben ruhend wolbt sich nach biblischer 
Vorstellung als massive, feste Kuppel das Firmament. Daf das Fir- 
mament tatsachlich als etwas Festes, Massives vorgestellt wird, zeigt schon sein 
Name. Der hebrdische Ausdruck fiir Firmament lautet rakia‘, herzuleiten 
von raka‘. Dieses Verbum schlieft die beiden Bedeutungen ,,glatt, platt machen“ 
und ,,festmachen“ in sich. Dreimal in der Bibel (Js 42,5; 44, 24; Ps 136, 6) 
wird Jahwe als roka° ha’ares bezeichnet, d. i. als derjenige, der die Erde ,,ge- 
plattet’’, ihr die Plattform gegeben und zugleich sie ,,gefestigt’’ hat. Der Be- 
griff des ,,Festmachens‘‘ fehlt dem Worte raka° nie und muf daher auch in 
rakia’ enthalten sein. Diese Auffassung teilen auch die Ubersetzungen. Sowohl 
das oteopéwux der LXX als auch das firmamentum der Vulg. charakterisieren 
das Himmelsgewdélbe als etwas Festes, Massives. — Daf das Firmament als feste 
Kuppel vorgestellt wird, erhellt ferner aus der Funktion, welche ihm der 
Schépfungsbericht zuschreibt. ,,Und es sprach Elohim: Es soll werden eine 
Feste inmitten der Wasser, und sie soll scheidend sein zwischen Wassern und 
Wassern. Da machte Elohim die Feste und schied zwischen den Wassern, die 
unter (mittachath) derFeste waren, und den Wassern, die tiber (meal) der 
Feste waren.‘ Die Vorstellung der Bibel ist folgende: Zuerst schuf Gott die 
tehém, das Urgewdsser. Dann schuf er das Licht, d.i. das Tageslicht. Da die 
Lichtschépfung ein Charakteristikum ist fiir die Naturauffassung der Bibel, 
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michte ich einiges bemerken. Wie kommt es doch, daB der biblische Schrift- 
steller das Tageslicht am ersten Tag erschaffen 1a8t und die Sonne erst am 
vierten Tage? Sonnenlicht und Tageslicht sind ja ein und dasselbe. Man 
wollte Konkordanz herstellen durch die Annahme, da8 Gott mit dem Licht 
auch die Gestirne, speziell die Sonne erschaffen habe, nur seien diese erst am 
vierten Tage sichtbar geworden. Aber die Bibel sagt eben nicht, daB die 
Gestirne am vierten Tage sichtbar wurden, sondern sie sagt wie bei den anderen 
Schépfungen: ,,Und es machte (wajja°as) Elohim die zwei grofen Leuchten 
usw.‘ Gn 1,16. Sonnenlicht und Tageslicht sind freilich dasselbe — nach 
unserer Naturauffassung, waren aber nicht ein und dasselbe nach der Natur- 
auffassung des biblischen Schriftstellers. Wie kam der Verfasser von Gn 1 dazu, 
das Licht als eigene Substanz zu betrachten? Er machte offenbar die Beobach- 
tung, daB es Tag war, auch wenn den ganzen Himmel Wolken bedeckten und 
keine Sonne schien; aus diesem Umstande glaubte er den Schlu8 ziehen zu 
miissen, daB das Tageslicht etwas von der Sonne Unabhangiges sei, und darum 
hat er ihm einen eigenen Schépfungstag eingeraumt. — Nachdem nun der Herr 
gleich dem klugen Kiinstler sich erst Licht gemacht hatte fiir seine Arbeit, ging 
er an die Ausgestaltung seiner Schépfung. Inmitten des Urgewdssers schuf er 
zunachst das Firmament und schied zwischen Wassern und Wassern. Durch 
die Aufrichtung des festen Gewélbes wurde ein Teil des Urgewassers empor- 
gehoben, und so entstand ein Hohlraum innerhalb des Gewdlbes; der andere 
Teil des Urgewdssers blieb unter dem Gewédlbe liegen. Durch weitere Scheidung 
des unteren Urgewdssers entstanden dann Land und Meer. Man sieht, das Fir- 
mament hat nach dem biblischen Autor die Funktion, die oberen Wasser 
zurtiickzuhalten, ist also offenbar als festes, massives Gewdlbe 
gedacht. In Konsequenz dieser Vorstellung wurden die oberen Wasser wahr- 
scheinlich als an den Enden der Erde auf der Erdscheibe aufstehend bzw. in 
den irdischen Ozean einmiindend gedacht. 

Verwundert wird sich mancher Leser fragen: Ja, hat sich denn die Bibel 
wirklich einen Ozean, ein Meer iiber dem Firmamente vorgestellt? Mag 
eine solche Vorstellung unserem modernen Naturerkennen noch so sonderbar 
vorkommen, sie ist tatsdchlich, und zwar mit unwiderleglicher Deutlichkeit in 
der Bibel ausgesprochen. Die Existenz des himmlischen Ozeans erhellt schon 
daraus, da8 dem Firmament die Funktion zugeschrieben wird, zwischen den 
oberen und unteren Wassern zu scheiden. Wie kénnte das Firmament schei- 
den zwischen oberen und unteren Wassern, wenn nicht die Existenz eines iiber- 
himmlischen Meeres vorausgesetzt wird. Doch wir haben auch noch andere 
Stellen, die voll beweiskraftig sind: Benedicite aquae omnes, quae super coelos 
sunt Domino! Dn 3,60. Griechisch lautet die Stelle etwas anders, hat aber 
ganz den gleichen Sinn: Evdoyeite b3xta nal m&vta td Srepdve tod odpaved tov 
xbetov. Dn 3, 37. ,,Preiset, ihr Wasser (iiber dem Himmel) und alles, was 
(sonst noch) tiber dem Himmel ist, den Herrn!‘* Ahnlich Ps 148, 4.5: Laudate 
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eum coeli coelorum, et aquae omnes, quae super coelos sunt (’aSer me‘al has- 
samajim), laudent nomen Domini. Deutlicher kann die Existenz iiberhimm- 
lischer Wasser kaum mehr ausgesprochen werden. Zudem handelt es sich um 
eine Vorstellung, welche dem ganzen alten Orient gemeinsam ist; 
sowohl Babel als Agypten kennen den himmlischen Ozean. 

Man hat nun allerdings Versuche gemacht, den himmlischen Ozean weg- 
zudisputieren. Diese Versuche waren zweifellos gut gemeint und sind aus Pietat 
gegen die Bibel unternommen worden, aber zu einem Erfolg haben sie nicht 
gefiihrt. 

Man hat gesagt, die Wolken seien diese oberen Wasser. Aber die Wolken 
sind eben nach dem klaren Augenschein nicht iiber, sondern unter dem Himmel. 
Diesem Ubelstande nun suchte man abzuhelfen durch eine andere Auffassung 
des Wortes rakia‘, firmamentum. Unter diesem diirfe namlich nicht der Sternen- 
himmel verstanden werden, sondern es seien die unteren Luftschichten 
gemeint. Aber dagegen protestiert erstens das Wort rakia‘, welches zweifellos 
etwas Festes, Massives bezeichnet; und zweitens protestiert die Bibel selbst, 
wenn sie im namlichen Schépfungsberichte hinsichtlich der Gestirne sagt: ,,Und 
es setzte sie Elohim an das Firmament’ des Himmels‘ (bir®kia® hassamajim). 
Damit ist klar erwiesen, da8 die Bibel unter rakia‘ (firmamentum) den Sternen- 
himmel versteht, nicht etwa die unteren Luftschichten oder dergleichen. 

Ubrigens sind die Wolken nach Vorstellung der Bibel iiberhaupt keine 
wasserige Substanz, sondern lediglich Wasserbehalter, die verhindern, 
daB die tiberhimmlischen Wasser allzu plétzlich auf die Erde herabstiirzen. 
Darum sagt der Prediger (11, 3): ,,Wenn die Wolken geftillt sind, gieBen sie den 
Regen auf die Erde herab.“’ Die Wolken werden also von oben her, vom himm- 
lischen Ozean her gefiillt. Darum kennt Judas 12: ,nubes sine aqua, quae a 
ventis circumferuntur‘‘, also ,,wasserlose‘’ Wolken. Nach dem Buche Job 
(26,8) sodann ,,zwangt Jahwe das Wasser in seine Wolken ein, und nicht wird 
zerrissen das Gewolk unter ihnen“ (d. i. den Wassern). Hier wird also bewundert, 
da8 die Wolken unter dem Schwergewicht der von oben her kommenden Wasser 
nicht zerreiBen und nicht ihren Inhalt auf einmal entieeren. Man sieht, die Auf- 
fassung tiber die Wolken, wie sie die Bibel kundgibt, ist indirekt wieder ein 
Argument fiir die Existenz des himmlischen Ozeanes. 

Solch indirekte Argumente ergeben sich auch aus den Ansichten, welche die 
Bibel iiber Herkunft von Regen und Tau 4ufert. Wenn Jahwe den 
Himmel verschlieBt, so wird der Regen dadurch zuriickgehalten; wenn Jahwe 
die Gitterfenster, die Schleusen des Himmels 6ffnet, strémt der Regen herab 
auf die Erde. Vor der Siindflut werden die Gitterfenster oder, wie man gewohn- 
lich iibersetzt, die Schleusen des Himmels gedffnet (Gn 7, 11), und nach der 
Siindflut werden sie wieder verschlossen (Gn 8, 2: vgl. auch Ps 77 (78), 23 f.; 
Mal 3, 10; 3 Reg 8, 35; 2 Par 7, 13). Wie der Regen, so kommt nach der Bibel 
auch der Tau vom Firmament oder, deutlicher gesagt, durch das Firmament 
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herab. Die Naturwissenschaft hingegen lehrt uns, daB der Tau an der Erde ent- 
steht. Wenn die Erde sich abkiihlt, so teilt sich diese Abkiihlung den anliegenden 
Luftschichten mit, und wenn die Abkiihlung einen gewissen Grad erreicht hat, 
schlagt sich der in diesen Luftschichten enthaltene Wasserdampf auf die Erde 
nieder. Nach der Bibel aber kommt der Tau vom Himmel: Rorate coeli desuper 
et nubes pluant justum. Js 45,8; Prohibiti sunt coeli, ne darent rorem. Agg 1, 
10; Det tibi Deus de rore coeli. Gn 27, 28 etc. Regen wie Tau kommen nach 
der Bibel vom himmlischen Ozean herab. 

Doch kennt die Bibel nicht blo& einen Ozean tiber dem Himmel droben, sie 
kennt auch einen Ozean unter der Erde, einen unterirdischen Ozean. Der 
irdische Ozean geht nach Vorstellung der Bibel unter der Erde hindurch, 
die Erdscheibe liegt auf dem Ozean. Allerdings schwimmt sie nicht frei auf dem 
Meere, sondern 6fters ist in der Bibel von den ,,fundamenta orbis terrae“ die 
Rede. Wenn Jahwe das Meer schilt, werden bloBgelegt die Fundamente der 
Erdscheibe (tebel) (vgl. 2 Reg 22, 16). Die Unerschiitterlichkeit, mit welcher die 
Erdscheibe auf dem Meere ruht, wird in der Heiligen Schrift bewundert als Werk 
der géttlichen Allmacht: Etenim firmavit orbem terrae, qui non commovebitur. 
Ps 92 (93), 1; etenim correxit orbem terrae, qui non commovebitur. Ps 95 (96), 
10. Jahwe ist es, der die Erde auf den Wassern festgelegt hat: qui firmavit 
(Irdka‘) terram super aquas (‘al-hammajim). Ps 135 (136), 6. Wahrend diese 
Stellen mehr indirekt die Existenz des unterirdischen Ozeans bezeugen, ist in 
den folgenden Stellen direkt von ihm die Rede: Dt 5, 8 (Dekalog): ,,Du sollst 
dir nicht machen ein Schnitzwerk noch irgendein Abbild von dem, was am 
Himmel droben, noch von dem, was auf der Erde drunten, noch von dem, was 
im Wasser unter der Erde ist.“ “Ferner Dt 33; 13: %,Und zu) josepn 
sprach er (Moses): Gesegnet von Jahwe sei sein Land von dem Késtlichen des 
Himmels droben! (= mit Regen und Tau) und von dem Ozean, der lagert drun- 
ten“ (= mit Quellwasser). Die Quellen steigen namlich nach Vorstellung der 
Bibel aus dem unterirdischen Ozean (tehdm) empor. Darum heift es zu Beginn 
der Siindflut (Gn 7, 11): ,,An diesem Tage brachen auf alle Quellen der grofen 
Tehom.‘‘ Das Wasser kam also nicht blo& von oben, nicht blo& die Schleusen 
des Himmels wurden gedffnet, das Wasser kam auch von unten, durch geheim- 
nisvolle Kanale kam es aus dem unterirdischen Ozean herauf und iiberflutete die 
Erde. Darum heift es auch nach der Siindflut wieder: ,,Es wurden verschlossen 
die Quellen der Tehom“ (Gn 8, 2). Wenn daher der Prediger (Eccl 1, 7) sagt: 
»Alle Fliisse gehen ins Meer und dennoch wird das Meer nicht voll; an den Ort, 
von dem die Fliisse ausgingen, dorthin laufen sie wieder zuriick‘‘, so ist damit 
nicht ein Kreislauf des Wassers in unserem Sinne gemeint. Die Vorstellung des 
Predigers ist vielmehr diese: Vom Quellort aus laufen die Fliisse ins Meer, und 
doch wird das Meer nicht voll und lduft nicht iiber. Warum? Weil durch 


* Statt mittal ist zu lesen mé°al; vgl. Gn 49, 25. 
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Kanale das Wasser der Fliisse schlieBlich aus dem unterirdischen Ozean wieder 
an seinen Quellort zuriickkehrt. 

Ich fasse zusammen: Die Erde ist nach Vorstellung der Bibel eine Scheibe, 
die auf dem Meere gegriindet und festgelegt ist. Uber dieser Scheibe wolbt sich 
als feste, massive Kuppel das Himmelsgewilbe, iiber dem Himmelsgewélbe ist 
der himmlische Ozean, aus welchem Tau und Regen herabkommen. Die Wolken 
sind nicht selbst Wasser, sondern nur Wasserbehalter; sie werden vom himm- 
lischen Ozean her gespeist. Der irdische Ozean geht unter der Erdscheibe durch 
und sendet durch geheimnisvolle Kandle die Quellen empor. Das ist das Welt- 
bild der Bibel. 

Es bedarf keines Beweises, daB& dieses Weltbild mit dem der modernen Natur- 
wissenschaft nicht in Einklang zu bringen ist, und héchstens ein Phantast kénnte 
erwarten, da sich das Kopernikanische System noch einmal als unrichtig 
erweist und Rtickkehr zum biblischen Weltbild erfolgen wird. Unter diesen Um- 
standen erhebt sich die ebenso schwierige als brennende Frage, wie kann unter 
diesen Umstanden an der Irrtumslosigkeit der Schrift festgehalten werden. 


I]. Das Zugestandnis Leos XIII. und dessen Tragweite. 


Die einschlagige Stelle der Enzyklika Pr. D. lautet: In consideratione sit 
primum, scriptores sacros, seu verius ,,Spiritum Dei, qui per ipsos loquebatur, 
noluisse ista (videlicet intimam adspectabilium rerum consti- 
tutionem) docere homines, nulli saluti profutura” (Aug., De Gen. 
ad lit. II, 9. 20); quare eos, potius quam explorationem naturae recta persequan- 
tur, res ipsas aliquando describere et tractare aut quodam translationis 
modo, aut sicut communis sermo per ea ferebat tempora, hodieque 
de multis fert rebus in quotidiana vita, ipsos inter homines scientissimos. Vulgari 
autem sermone quum ea primo proprieque efferantur quae cadant sub 
sensus, non dissimiliter scriptor sacer (monuitque et Doctor Angelicus) ,,ea 
secutus est, quae sensibiliter apparent, seu quae Deus ipse, homines 
alloquens, ad eorum captum significavit humano more. 

Es mu8 vor allem in Erwagung gezogen werden, daf die heiligen Schrift- 
steller oder, besser gesagt, ,,der Geist Gottes, welcher durch sie redete, die Men- 
schen nicht tiber derartiges (namlich [nicht tiber] die innerste Kon- 
stitution der sichtbaren Dinge) belehren wollte, die zum Heile 
unniitz sind;‘‘ daB sie daher, statt direkt auf Erforschung der Natur hinzu- 
streben, eben diese Dinge manchmal beschreiben und behandeln entweder 
irgendwie auf bildliche Weise oder, wie es die Volkssprache in jener 
Zeit mit sich brachte und heute noch beziiglich vieler Dinge im taglichen 
Leben mit sich bringt, selbst unter den gelehrtesten Menschen. Da aber in der 
Volkssprache in erster Linie und speziell das zum Ausdruck kommt, was sinn- 
fallig ist, so hat desgleichen der heilige Schriftsteller (auch der englische Lehrer 
hat darauf hingewiesen) sich ,,an das gehalten, was in die Sinne fallt® 
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oder an das (sich gehalten), was (ihm) Gott selbst, da er zu Menschen redete, 
in menschlicher Weise ihrer Auffassung entsprechend kundtat*. 

Daf hier der Heilige Vater den Galileifall im Auge hat, diirfte ziemlich 
sicher sein?. Denn nicht leicht fallt etwas so sehr in die Sinne wie der tagliche 
Lauf der Sonne am Himmel (sensibiliter apparet), und dieser Augenschein tbt 
eine solche Macht aus, daB auch jetzt noch, nachdem langst bekannt ist, dai 
dieser Augenschein nicht der Wirklichkeit entspricht, selbst ,inter homines 
scientissimos‘‘ vom Lauf der Sonne am Himmel, vom Aufgang und Untergang 
der Sonne geredet wird. Es enthalt aber diese Redeweise, welche auch die bib- 
lischen Schriftsteller gebrauchen, zweifellos etwas objektiv Unrichtiges. 
Somit kann auch in der Bibel objektiv Unrichtiges enthalten sein; dieser Konse- 
quenz war sich der Heilige Vater zweifellos bewuBt; nur formeller, subjektiver 
Irrtum des heiligen Schriftstellers ist auszuschlieBen, es darf nicht zugestanden 
werden: ,,sacrum ipsum errasse auctorem™. 

Aber ist denn nicht ein Unterschied, wenn wir sagen: ,,Die Sonne geht auf, 
die Sonne geht unter“, und wenn eben dasselbe ein biblischer Schriftsteller sagt ? 
Wir moderne Menschen wissen, daB diese scheinbare Bewegung der Sonne durch 
die tagliche Achsendrehung der Erde zustande kommt, die Alten wuBten das 
nicht. Ist also nicht doch auch ein subjektiver, ein formeller Irrtum des 
heiligen Schriftstellers gegeben? .Ein solches Zugestandnis wollte der Heilige 
Vater sicher nicht machen, es darf ja unter keinen Umstanden zugestanden 
werden: ,,sacrum ipsum errasse auctorem‘. Wie liegen nun die Dinge? Wenn 
jemand sagt: ,,Die Sonne geht auf, die Sonne geht unter“, so ist das wahr mit 
Bezug auf den Augenschein, ist aber falsch mit Bezug auf den naturwissenschaft- 
lichen Tatbestand. Wenn z. B. jemand von einer Bergtour erzahlt: ,,Als wir auf 
dem Gipfel angekommen waren, ging eben die Sonne auf‘, so ist das natur- 
wissenschaftlich betrachtet etwas objektiv Unwahres, aber nicht etwas subjektiv 
Unwahres; der Betreffende hat sich nicht geirrt, sondern seiner Aussage eignet 
die Wahrheit des Augenscheines; ein naturwissenschaftliches Urteil 
abzugeben, lag nicht in seiner Absicht. Es war aber bei den biblischen 
Schriftstellern ganz dasselbe der Fall; auch sie lieBen sich, wenn sie vom Sonnen- 
aufgang und vom Sonnenuntergang reden, einfach vom Augenschein 
leiten, ohne daB sie ein naturwissenschaftliches Urteil intendierten. Der Unter- 
schied ist lediglich der: Hatte man den modernen Bergsteiger gefragt: ,,Geht die 
Sonne wirklich auf und unter ?“, so hatte er geantwortet: ,,Nein, es ist nur Augen- 
tauschung*’, und hatte man den heiligen Schriftsteller gefragt, so hatte er ge- 
antwortet: ,, Ja, sie geht wirklich auf und unter.“ Aber weder der Bergsteiger 
noch der heilige Schriftsteller hat ein naturwissenschaftliches Urteil intendiert, 
und insofern keiner von beiden ein naturwissenschaftliches Urteil intendiert hat, 
sofern beide sich mit dem Augenscheinurteil einfach begniigt haben, 


ee Se 
2 Vgl. Euringer Das naturwissenschaftliche Hexaémeronproblem und die kath. Exe- 
gese, 39 f. “c 
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kann man sagen, da8 subjektiv keiner von beiden geirrt hat. So wenig 
es in diesem Falle Absicht des modernen Bergsteigers war, eine naturwissenschaft- 
liche Kenntnis zu vermitteln, ebenso wenig war es die Absicht des heiligen 
Schriftstellers: Noluit Spiritus sanctus ista docere homines. Es ist mit der 
Enzyklika Pr. D. daran festzuhalten, da sich der Geist Gottes bzw. der heilige 
Schriftsteller nicht mit der intima adspectabilium rerum constitutio befassen, 
nicht direkt Naturforschung betreiben wollte, sondern wo kein religidser 
Anla8§ vorhanden war, tiefer zu gehen, beschreibt der heilige Schriftsteller die 
Naturdinge und das Naturgeschehen ,,quodam translationis modo, aut sicut 
communis sermo per ea ferebat tempora‘, d.h. er begniigt sich mit der 
Wahrheit des Augenscheines. 

Damit aber hat durch die Enzyklika Pr. D. der Begriff ,,Irrtum‘ mit Riick- 
sicht auf die Irrtumslosigkeit der Bibel in naturwissenschaftlichen Dingen gegen- 
tiber dem volkstiimlichen Begriff ,,Irrtum“ eine Einschrankung erfahren. 
Im gewohnlichen Sprachgebrauch werden nicht bloB objektiv und subjektiv 
unrichtige Aussagen als Irrtum bezeichnet, sondern auch Aussagen, die nur 
objektiv unrichtig sind, werden nach Umstanden als Irrtum bezeichnet, auch 
wenn einer Aussage die Wahrheit des Augenscheines eigen ist. Wenn die Bibel 
vom Sonnenaufgang und Sonnenuntergang redet, so wird das auch vom modernen 
Menschen nicht als irrtiimlich empfunden, weil in diesem Falle auch wir noch 
gewohnt sind, die Sprache des Augenscheines zu reden. Aber was die GroBzahl 
der naturwissenschaftlichen Aussagen der Bibel betrifft, sind wir langst 
nicht mehr gewohnt, die Sprache des Augenscheines zu sprechen, 
weshalb wir die betreffenden Aussagen der Bibel als irrttimlich empfinden. 
Wenn die Bibel die Erde als eine Scheibe betrachtet und den Himmel als festes 
Gewélbe, durch welches ein Teil des Urmeeres emporgehoben wurde, wenn sie 
von einem tiberhimmlischen und einem unterirdischen Ozean redet und aus 
letzterem die Quellen entspringen laBt, wenn sie wasserlose Wolken kennt und 
Tau und Regen vom himmlischen Ozean herleitet, wenn sie das Tageslicht als 
von der Sonne unabhangige Substanz betrachtet, so wird man m. E. ehrlich 
gestehen miissen, daB dies nach dem gew6hnlichen Sprachgebrauch Irrtiimer 
sind; aber nicht sind es Irrtiimer im Sinne der Enzyklika Pr.D., 
weil all diesen Aussagen die Wahrheit des Augenscheines zugrunde liegt 
und der biblische Schriftsteller mit dieser Wahrheit des Augenscheines sich be- 
gniigt hat. Somit ist das biblische Weltbild wahr, sofern es den Augenschein- 
tatsachen entspricht oder aus solchen gefolgert ist, unwahr, sofern es den 
modernen Naturerkenntnissen nicht entspricht. Auch die Annahme der Bibel, 
da8 die Urschépfung Tehém, ,,Urozean“ war, ist eigentlich nur letzte Konse- 
quenz aus Augenscheintatsachen bzw. aus dem biblischen Weltbild, das auf 
Augenscheintatsachen beruht; somit ist auch die Vorstellung vom ,,Urozean* 
wahr, sofern ihr Augenscheintatsachen zugrunde liegen, unwahr, sofern sie mit 
den Ergebnissen der modernen Naturwissenschaft unvereinbar ist und wohl auch 
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niemals wird vereinbart werden kénnen. Es kam eben dem biblischen Schrift- 
steller nicht darauf an, die intima adspectabilium rerum constitutio aufzudecken, 
er wollte nicht naturwissenschaftliche Erkenntnisse vortragen, die fiir das Heil 
der Menschen unniitz sind, und weil er das nicht wollte, darum hat er auch im 
Sinne der Enzyklika Pr. D. nicht geirrt, obwohl seine Darstellung an den 
sicheren Resultaten der modernen Naturwissenschaft gemessen unrichtig ist. 

Sobald man erkannt hat, daB der Begriff error in der Enzyklika Pr. D. gegen- 
iiber dem volkstiimlichen Begriff ,,Irrtum‘ eingeschrankt ist, schwinden auch 
die Schwierigkeiten, welche der vielumstrittene Wiederkauerhase Lv L6G 
bisher bereitet hat. Beziiglich des Tatbestandes waren beide Parteien einig, 
namlich darin, da® der Hase kein Wiederkauer ist und daf er Lv 11, 6 trotz- 
dem zu den ma‘aléh gérah, zu den Wiederkauern gerechnet wird. Auch war 
man sich beiderseits dariiber klar, da& ihn der biblische Schriftsteller darum 
unter die Wiederkauer eingereiht hat, weil er in seinen Ruhestunden manchmal 
mit dem Maule Bewegungen macht, welche an das Wiederkauen der Wieder- 
kauer erinnern. Und doch konnte man nicht einig werden, und zwar nur darum, 
weil die eine Partei den populdren Begriff ,,Irrtum‘‘ als MaBstab benutzte, 
ohne zu beachten, da& die Enzyklika den Begriff Irrtum eingeschrankt hat, 
wahrend die andere Partei den eingeschrankten Begriff Irrtum der Enzyklika 
als MaBstab anlegte, jedoch ohne-sich klar bewu8t zu sein, daB sie damit vom 
populadren Begriff Irrtum abgeriickt ist. So konnte die gleiche Beurteilung des 
Tatbestandes nicht erreicht werden, trotzdem man beziiglich des Tatbestandes 
selber einig war; die einen sagten: es ist ein Irrtum, wenn der Hase zu den 
Wiederkauern gezahlit wird, die andern sagten: es ist kein Irrtum. Richtig ware 
es m. E. gewesen zu sagen: Wenn die Bibel den Hasen zu den Wiederkauern 
zahit, so ist das nach dem gewoéhnlichen Sprachgebrauche ein Irr- 
tum, aber nicht ist es ein Irrtum im Sinne der Enzyklika Pr. D., 
weil der biblischen Aussage die Wahrheit des Augenscheines eignet, 
sofern der Hase tatsachlich Wiederkaubewegungen macht. Bei dieser Wahrheit 
des Augenscheines bleibt der heilige Schriftsteller stehen, und so enthalt seine 
Aussage zwar einen objektiven Irrtum, aber nicht auch einen subjektiven, sofern 
Lv 11, 6 nicht eine zoologische Frage entschieden, sondern nur eine religiésen 
Motiven entspringende Anordnung gegeben werden soll: Noluit ista 
Spiritus Dei docere homines, die Wahrheit des Augenscheines geniigt in solchen 
Fallen. 

Es soll gerne zugestanden werden, daf die von mir gegebene Lisung der 
Schwierigkeiten auch noch keine ideale ist, daB bei eingehender Untersuchung 
und Wertung der naturwissenschaftlichen Angaben der Bibel in ihrem Verhdaltnis 
zur Irrtumslosigkeit noch manche Unebenheiten und Mangel sich ergeben 
konnten. Aber die Lésung der Schwierigkeiten gewinnt zweifellos an Einfachheit 
und Nattirlichkeit, sobald man erkannt hat, daB der volkstiimliche Begriff ,, Irr- 
tum“ und der Begriff ,,error‘‘ der Enzyklika Pr. D. zwei verschiedene Dinge 
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sind. Der volkstiimliche Begriff ,,Irrtum“ ist weiter als der Begriff ,,Jrrtum* 
der Enzyklika Pr. D., der auf den error formalis beschrankt ist, und darum mu 
man m. E. ehrlich zugestehen, daB in naturwissenschaftlicher Hinsicht in der 
Bibel manches enthalten ist, was in volkstiimlicher Redeweise 
einfach als Irrtum bezeichnet wird. Ebensolche Irrtiimer nach volks- 
tiimlichem Begriff liegen in der Regel dann vor, wenn der heilige Schriftsteller 
sich mit der Wahrheit des Augenscheines. begniigt hat; objektive Unrichtigkeit 
ist in solchem Falle auch tatsdchlich gegeben, aber kein subjektiver Irrtum, 
weil der heilige Schriftsteller ein naturwissenschaftliches Urteil nicht 
abgeben wollte. Wenn man offen zugestehen darf, daf in der Bibel in natur- 
wissenschaftlichen Dingen so manches enthalten ist, was die vulgare Ausdrucks- 
weise als ,,Irrtum‘‘ bezeichnet, und nur mit der Enzyklika Pr. D. ein subjektiver 
Irrtum des heiligen Schriftstellers auszuschlieBen ist, so gewinnt damit die Lésung 
der Schwierigkeiten an Aufrichtigkeit und Ehrlichkeit, und damit ist 
m. E. im Interesse der Kirche viel gewonnen. Damit wird vom Gebildeten eine 
schwere Last hinweggenommen, seine Glaubensfreudigkeit erhéht und das Ver- 
trauen zur Kirche gefestigt. 

Mit Riicksicht auf das Zugestandnis der Enzyklika Pr. D. beziiglich der Natur- 
wissenschaft glaubte man, in der Bibel auch eine Geschichtsschreibung 
nach dem Augenschein annehmen zu diirfen, und zwar in dem Sinne, daB 
die biblischen Erzahlungen manchmal nur das berichten, was man zu Zeiten des 
Verfassers eben ftir wahr hielt, wahrend es in Wirklichkeit nicht oder nur teil- 
weise der historischen Wahrheit entspricht. Diese Annahme blof& relativer 
Wahrheit der biblischen Geschichtsschreibung wird durch die Enzyklika Sp. P. 
mi8billigt: ,,Neque minus ab ecclesiae doctrina ... ii dissentiunt, qui partes 
Scripturarum historicas non factorum absoluta inniti veritate arbitrantur, 
sed tantummodo relativa, quam vocant, et concordi vulgi opinione‘’. In der 
Tat hat die iiberleitende Formel der Enzyklika Pr. D.: ,,Haec ipsa deinde ad 
cognatas disciplinas,ad historiam praesertim,iuvabit transferri“, auf das vom Papste 
gemachte Zugestandnis beziiglich der Naturwissenschaften keinen Bezug. Aber 
nachdem nur die Annahme eines error formalis gegen die Lehre von der Irrtums- 
losigkeit der Bibel verstéBt, muB es doch auch beziiglich der biblischen Erzah- 
lungen jeweils erlaubt sein, zu fragen, ob der heilige Schriftsteller dies oder jenes 
als wahr behaupten will. Dies ist natiirlich solange festzuhalten, als 
nicht schwerwiegende Griinde fiir die Annahme des Gegenteils 
vorhanden sind. Doch 148t sich anderseits nicht in Abrede stellen, daB& solche 
Griinde vorhanden sein kénnen. Man braucht also auch in den erzahlenden 
Partien der Bibel nur das als absolut wahr hinzunehmen, was der heilige Schrift- 
steller aus sich oder auf Grund seiner Quellen als wahr behaupten will. Es ist 
darum auch jetzt noch gerechtfertigt: 

1. die Frage nach dem literarischen Genus eines Buches oder Abschnittes. 
In der Tat hat die papstliche Bibelkommission in einer Entscheidung vom 
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23. Juni 1905 die Méglichkeit eingeraumt, daf es Falle geben konne, in denen 
sich durch solide Argumente dartun 148t, daB der Hagiograph nicht wahre und 
eigentliche Geschichte bieten, sondern unter dem Scheine und der Form einer 
Geschichte eine Parabel, Allegorie oder sonst einen von der streng buchstablichen 
oder geschichtlichen Bedeutung der Worte abweichenden Sinn vorlegen wollte. 
Hier die rechte Grenzlinie zu ziehen, wird noch eine Arbeit von Jahrzehnten und 
vielleicht von Jahrhunderten sein. Beztiglich Gn 1—3 ist eine einschrankende 
Entscheidung der Bibelkommission vom 30. Juli 1909 ergangen, welche den 
wesentlich historischen Charakter dieser Kapitel festhdalt. 

2. ist auch gerechtfertigt die Einfiihrung der sog. Citationes explicitae 
und implicitae zur Lésung von Schwierigkeiten. Wird vom heiligen Schrift- 
steller ausdriicklich ein anderer, nicht inspirierter Schriftsteller eingeftihrt 
(citatio explicita), so braucht man die Worte dieses nicht inspirierten Autors 
nicht als absolut wahr hinzunehmen. Mehr Vorsicht ist geboten, wenn ein hei- 
liger Schriftsteller Worte eines anderen nichtinspirierten Autors anfihrt, ohne 
das ausdriicklich zu vermerken (citatio implicita). In solchem Falle mu8 
in der Regel angenommen werden, daf der heilige Autor dem Zitate zustimmt ; 
denn sonst hatte er es nicht stillschweigend angefiihrt. Doch hat eine Entschei- 
dung der Bibelkommission vom 13. Februar 1905 das Zugestandnis gemacht, 
daB es Citationes implicitae, fiir deren absolute Wahrheit der heilige Schrift- 
steller nicht garantieren wollte, geben kénne. Es miisse aber in solchem Falle durch 
solide Argumente dargetan werden: 1., da8 der Hagiograph wirklich Worte oder 
Dokumente eines anderen zitiert, und 2., daB er dieselben weder billigt, noch zu 
den seinen macht, so da& man mit Recht annehmen kann, er rede nicht in 
seinem eigenen Namen. 

3. Nach der Enzyklika Pr. D. erstreckt sich die Irrtumslosigkeit nur auf 
die Originale, auf die ,,literae divinae, quales ab hagiographis editae sunt‘. 
Somit sind an all jenen Stellen der Heiligen Schrift, wo Textverderbnisse mit 
Grund angenommen werden koénnen, Irrtiimer nicht ausgeschlossen. Nur in der 
vom Concilium Trid. fiir authentisch erklarten Vulgata koénnen Irrtiimer in 
Glaubens- und Sittenlehren auch an verdorbenen Stellen nicht vorhanden 
sein. Im tibrigen ist durch die Enzyklika Pr. D. die Méglichkeit der Textver- 
derbnis zugegeben und damit die Textkritik freigegeben. Doch das sind lauter 
Dinge, die in einer guten ,,Allgemeinen Einleitung in die Heilige Schrift‘‘ ebenso 
und ausfiihrlicher zu finden sind; ich habe nur der Vollstandigkeit halber noch 
kurz dariiber referiert. 

Zum Schlusse noch ein weniges zu der Frage, ob die Enzyklika Pr. D. und 
Sp. P. als Entscheidungen ex cathedra zu werten sind oder nicht. M. E. wird 
der Kirche durch Ubertreibungen in dieser Beziehung nicht genutzt, sondern 
nach Umstanden groBer Schaden zugefiigt ; weise Zuriickhaltung ist entschieden 
besser. Man denke z. B. an die Bulle ,,Unam sanctam“ Bonifaz’ VIII.! Trotz des 
feierlichen Schlusses: ,,Porro subesse Romano Pontifici omni humanae creaturae 
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declaramus, dicimus, definimus et pronunciamus omnince esse de 
necessitate salutis“, wird der dogmatische Charakter meist nicht fiir die ganze 
Bulle angenommen, sondern auf diesen SchluBsatz beschrankt ; somit wird auch 
nicht die ganze Bulle als absolut unfehlbar angesehen, sondern nur 
dieser SchluBsatz. So schreibt Hefele in seiner Konziliengeschichte (VI 349 f.): 
»,Was den Lehrgehalt der Bulle anlangt, so zeigt uns der einfache Wortlaut die- 
selbe als vorherrschend raisonnierend und demonstrierend, nicht aber als defi- 
nierend ; letzteres kann offenbar nur vom Schlu&satz: Porro usw. gesagt werden, 
und auch nur dieser kann dogmatisches Ansehen fiir sich beanspruchen. Die 
beiden Enzykliken Pr. D. und Sp. P. weisen solch ein feierliches declaramus, 
dicimus, definimus et pronunciamus wie die Bulle ,,Unam sanctam“ (oder auch 
die Bulle ,,Ineffabilis Deus‘’ Pius [X., betreffend die Immaculata Conceptio) 
nicht auf, sind also auch nicht ex cathedra. Somit hat die Lehrent- 
wicklung beziiglich der Irrtumslosigkeit der Bibel noch nicht ihren Ab- 
schlu& gefunden und wenn einstweilen so manche Schwierigkeiten bestehen, 
die nicht im Handumdrehen befriedigend zu ldsen sind, so kénnen sie eben noch 
in der Zukunft, sei es durch kirchliche Entscheidung, sei es durch die Wissen- 
schaft, ihre Lésung finden. Es ist also keine Ursache zur Beunruhigung gegeben. 
Der Geist Gottes waltet immer noch in seiner Kirche, und wir dtirfen vertrauen, 
daB die endgiiltige Formulierung der Lehre von der Irrtumslosig- 
keit so ausfallen wird, daB& ein Widerspruch zwischen Glauben 
und Wissen nicht zuriickbleibt. 
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Die liturgishe Bewegung 
im Zeitalter der Aufklarung und in unseren I agen. 
Von P. Dr. Burchard Thiel O.F.M. 


ie vielseitigen Bestrebungen der Jetztzeit auf dem Gebiete der Liturgie, Be- 
Die der Wissenschaft und Praxis, hat man unter dem Titel ,,Litur- 
gische Bewegung’ zusammengefaBt. Man kann auch die liturgischen Bestre- 
bungen vor 100 Jahren ,,Bewegung“ nennen, obwohl sie mehr liturgische Auf- 
regung und Revolution waren. Beide liturgischen Bewegungen, die im Zeitalter 
der Aufklarung und die in unseren Tagen, 4ufern sich in einer Reihe tiberein- 
stimmender und entgegengesetzter Erscheinungen. Die Fiille der liturgischen 
Erscheinungen, so ist es a priori schon wahrscheinlich, la8t sich auf gewisse Vor- 
aussetzungen und Bedingungen zuriickfiihren. Diese, der Entwicklung der litur- 
gischen Bewegung Richtung gebenden Voraussetzungen sind Erscheinungen in 
der Geistesgeschichte der letzten 150 Jahre iiberhaupt, es sind Geisteshaltungen, 
die sich auf jedem Gebiete der theologischen Wissenschaft und religidsen Praxis 
zeigten, die sich aber auf dem Gebiete der Liturgie, der sichtbaren AuSenseite der 
Religion, am deutlichsten auswirkten und offenbarten. Hier sollen diese Geistes- 
haltungen gekennzeichnet und die Zusammenhange der mannigfaltigen Erschei- 
nungen beider liturgischen Bewegungen mit diesen Haltungen dargetan bzw. 
jene aus diesen erklart werden. 

1. Die Aufklaérungszeit ist die Zeit der unbedingten Herrschaft des Subjekts. 
Der Subjektivismus? beherrschte die Philosophie in allen ihren Disziplinen, er 
beherrschte das Recht, er beherrschte die heterodoxe Theologie. Der Subjekti- 
vismus drang auch in die katholische Theologie ein, und die kirchliche Autoritat 
konnte Dogma und Moral, Recht und Liturgie zwar vor dem Verfall, aber nicht 
vor der Verflachung durch den subjektivistischen Utilitarismus schiitzen. In der 
modernen Zeit machen sich langsam Tendenzen bemerkbar, welche das Objekt 
und seine Selbstandigkeit wieder respektieren?. Von einer Herrschaft des Ob- 
jekts kann man aber nicht reden, und zu einer solchen wird es auch nicht wieder 
kommen. Aber seine berechtigte Geltung zu betonen, das ist der neueren Zeit 
eigen. Peter Wust® bezeichnet unsere Zeit wegen dieser objektivistischen Ten- 


1 Subjektivismus und Objektivismus bezeichnen das Verh4ltnis eines Subjekts zum Ob- 
jekt, je nachdem das Subjekt alle Objekte auf sich bezieht und sich selbst als das MaB aller Dinge 
betrachtet oder den Objekten Dasein, Wert und Wirksamkeit, ganz unabhangig von Tatsache 
und Art eines verstehenden Subjekts, zuerkennt. Objekt ist alles, was bewuBtseinsgegenstand- 
lich werden kann, umfaBt also alles Reale und Ideale. Real ist alles, was faktisch unabhangig 
vom BewuBtsein existiert, ideal, was nur im Bewu8tsein Existenz hat. 

® Romano Guardini, Liturgische Bildung, Rothenfels a. Main, 42. Man vergleiche auch die 
Rickkehr der Philosophie zur Metaphysik seit Windelband und die ganze Richtung der Pha- 
nomenologie seit Husserl. 

* Kirche und Kanzel, herausgegeben von Thaddaus Soiron O. F. M., Paderborn. 
8. Jahrg., 1. Heft, 1. 
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denzen als die historische Stunde der deutschen Philosophie. Verstandnis fiir das 
Objektive riickt auch die Religion, die religissen Erlebnisse und Werte wieder 
mehr in die Sphare des Allgemeininteresses. Das Ausgraben der mittelalterlichen 
Gedankenwelt (man denke nur an das neuerwachte Interesse fiir die Mystiker, 
fiir mittelalterliche Lieder, Spiele und Brauche), die Herausgabe religidser Quel- 
lenschriften durch neutrale Verlage*, das Anwachsen okkulter Wissenschaft, 
vielleicht auch aus religidsem Bediirfnis, sind dafiir deutlicher Beweis. Nicht zum 
wenigsten kommt diese Freude der Moderne iiberhaupt und ganz besonders in 
unserer Kirche am Vorhandenen, Gegebenen, Uberlieferten der Liturgie zugute. 
Fur die Anteilnahme, welche die katholische Liturgie auBerhalb unserer Kirche 
findet, spricht die hochkirchliche Bewegung, die ja nicht dogmatische, sondern 
liturgische Bewegung im Protestantismus ist®. Die diese beiden Perioden charak- 
terisierenden Schlagworte sind demnach Subjektivismus und Objektivis- 
mus. Beide sind voneinander in der Weise abhangig, da8 der sich bahnbrechende 
moderne Objektivismus die Reaktion und Frucht des Subjektivismus in der 
vorigen Periode ist. 

Schon die allgemeinste Frage nach Sinn und Zweck der Liturgie beant- 
worten die Vertreter beider Richtungen, ihrem Standpunkt entsprechend, ver- 
schieden. Die Aufklarungszeit wollte nur eine Liturgie gelten lassen, welche 
einen bestimmten Zweck erfiillt. Als Zweck der Liturgie wurde allgemein die 
Moral angegeben. Die Menschen sollten durch Belehrung und Erbauung, welche 
in der Liturgie enthalten sein miissen, besser werden. Und diese ZweckmabBigkeit 
der Liturgie allein verlieh ihr Daseinsberechtigung. Jeder Glaubige sollte durch 
jeden liturgischen Akt Anregungen und Motive fiir seinen persénlichen, sitt- 
lichen Fortschritt erhalten; andererseits, tritt die Liturgie in kein wirksames Ver- 
haltnis zum Subjekt, dann ist sie zwecklos, unbrauchbar, unnOétig. Die moderne 
Zeit erkennt der Liturgie einen Eigenwert zu, und diesen sieht sie schon gegeben, 
wenn die Liturgie ein sinnvolles Dasein hat* — sie mag ruhig ein zweckloses 
Dasein haben. In diesem Sinne nennt Guardini die Liturgie ein Spiel’. Auf 
Grund dieses Eigenwertes, welchen der Objektivismus unserer Zeit der Liturgie 
zuerkennt, wird auch jetzt neben der sakramentalen, menschenerldsenden und 
heiligenden Seite der Liturgie ihre latreutische Seite gebiihrend hervorgehoben, 
die Liturgie ist Ausdruck der Lebensgemeinschaft mit Gott, ist Gottesdienst®. 
Den Gottesdienst hatte ja gerade die Aufklarungszeit so verp6nt, weil er nicht 
mit greifbarem, subjektivem Nutzen verbunden ist. 

Weil fiir die Berechtigung der Liturgie allein die subjektive Brauchbarkeit 


4 Z. B. die Mystikerausgabe bei Diederichs in Jena. 

5 Max Pribilla, Um die Wiedervereinigung. Freiburg i. Br. 1926, 12. 

6 Guardini, Vom Geist der Liturgie, 62. 

* Ebenda, 56 ff. 

8 vgl. Jahrbuch fiir Liturgiewissenschaft, Herausgeber Odo Casel, Miinster, [, 110 f. 
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und Wirksamkeit® entscheidend war, darum war auch die Liturgik auf den auf- 
geklarten Lehrstiihlen im ganzen Pastoralliturgik’*. Denn diese Frage stand im 
Mittelpunkt des Interesses: Wie kann eine Liturgie seelsorglich wirken, und wie 
bringen wir die geltende Liturgie zur Wirksamkeit? Gegen die unzweckmaBige 
und fiir eine wirksame Liturgie tobte ja der Kampf der Aufklarer. Anders ver- 
halt sich die neue Zeit zu dieser Frage. Liturgie hat unumstritten eigenes Leben 
und ist nicht nur Mittel der Seelsorge. Darum scheidet sich fiir den objekti- 
vistischen modernen Liturgiker die Liturgik in eine historische und eine pasto- 
rale Liturgik, wobei sich die eine zur anderen verhalt wie die Dogmatik zu der 
sie verwertenden Homiletik und Katechetik"". 

Auch in der Darstellung der Art und Weise, wie die Liturgie ihre Wirksam- 
keit entfaltet, 1aBt sich deutlich die subjektivistische und objektivistische Ein- 
stellung der Theoretiker erkennen. Freilich, nach beiden wirkt die Liturgie sub- 
jektiv und objektiv. Jedoch lieben die Aufklarer die objektive Wirksamkeit 
zu verschweigen oder doch geringschatzig zu behandeln. Um so mehr suchen sie 
nach psychologischen Mitteln, welche die Wirkung der Liturgie, Belehrung und 
Erbauung, ermédglichen oder mindestens erh6hen. Darum wird von den litur- 
gischen Schriftstellern der Aufklaérungszeit fiir die verbesserte Liturgie Einheit 
der Sprache??, der Texte!®, der Handlung*4 und des Ortes?® gefordert, ferner Man- 
nigfaltigkeit!®, unmittelbare Erbauung!? und Belehrung’®. In schneidendem 
Gegensatz zu diesen Anschauungen stehen unsere heutigen Theoretiker. Sie 
betonen nicht nur die Wirkung ex opere operato nach der Dogmatik, sondern 
durch die Charakterisierung der Kulthandlungen als Mysterienhandlungen ver- 
tiefen sie unsere Vorstellungen von der mystisch realen Wirksamkeit derselben. 
Worte wie Belehrung und Erbauung werden dabei gar nicht genannt. 

Das in der Liturgie als Mittel der Wirksamkeit haufig verwendete Symbol 
spielt in den Schriften der beiden liturgischen Bewegungen auch eine Rolle. Der 
subjektivistische Mensch wird von vornherein dem Symbol mehr ablehnend 


® Vgl. Werkmeister B. M., Beitrage zur Verbesserung der katholischen Liturgie in Deutsch- 
land, Ulm 1789, 346 f.; Theiner, A., Die katholische Kirche besonders in Schlesien usw., 
2. Aufl., 296 u. 330; Brenner, F., Geschichtliche Darstellung der Verrichtung und Ausspendung 
der Sakramente usw., Bamberg u. Wiirzburg 1818—1824, III, 323 f. 

10 Vel. die Liturgik in den Pastoraltheologien von Giftschiitz, Lauber, Pitroff und Reichen- 
berger. 

Jahrbuch IV, 153 ff. 

12 Werkmeister, a. a. O., 17. 
Winter, Erstes deutsches kritisches MeBbuch, Miinchen 1810, 311. 
Lauber, j., Institutiones Theologiae pastoralis, Briinn 1780—1781, II, 381. 

8 Winter, a. a. O., 322 f., 329. 

16 Ebenda, 81. 

“ Z. B. Reichenberger, A., Pastoralanweisung nach den Bediirfnissen unseres Zeitalters, 
2. Aufl., Wien 1822, IV, 9 f.; Winter, MeBbuch, 282. 


18 Winter, V. A., Liturgie, was sie sein soll unter Hinblick auf das, was sie im Christentum: 
ist usw., Miinchen 1809, 203. 
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gegentiberstehen, weil das Symbol auf natiirliche Weise einen allgemeinen Ge- 
danken ausdriickt. Der subjektivistische Mensch wehrt sich aber gegen den 
Zwang objektiver, allgemein giiltiger Gedanken, vielmehr konstruiert er die 
Welt nach seinem eigenen Inneren. Darum also wollen die subjektivistischen 
Aufklarer in einer allgemeinen Liturgie das Symbol auch ganz unterdriicken 
oder doch unzweideutig angewandt wissen. Darum ihr Kampf gegen die Ru- 
briken des r6mischen Me&buchs und Rituals, der in der aufgeklarten Literatur 
einen bedeutenden Umfang annimmt. Eine praktische Folgerung aus der Ver- 
standnislosigkeit fiir das Symbol zieht Winter, wenn er Kinder vom Besuch des 
Gottesdienstes ausschlieBen will, weil sie ihn nicht verstehen?®. Vertreter der 
heutigen liturgischen Bewegung begriinden die Forderung, die Kinder sollen 
moglichst friih an der Liturgie in geeigneter Weise teilnehmen, mit dem er- 
ziehlichen Wert der reichen liturgischen Symbolik. Auch dieser Vorschlag 
ist nur eine Folgerung aus der objektivistischen Grundeinstellung des mo- 
dernen Liturgikers. Er sieht im Symbol eine Offenbarung geistiger Gehalte?°. 
Darum vertieft er sich mit Verstandnis in die Symbolik der Liturgie und findet 
in ihr allgemeine religidse Gedanken und Stimmungen und Zustande ausge- 
sprochen. 

Ihren Subjektivismus und Objektivismus lassen die beiden liturgischen Be- 
wegungen auch erkennen, wenn es sich um Fragen der liturgischen Gemein- 
schaft handelt. Ftir jedermann steht fest, daf& sich die liturgische Gemein- 
schaft in tatiger Gebetsgemeinschaft in weiterem Sinne 4ufert. In beiden Perioden 
sucht man darum nach den Mitteln, die Gemeinschaft inniger und lebendiger zu 
gestalten, und diese Mittel sind in beiden Perioden ungefahr die gleichen. Doch 
besteht in der Auffassung der Gemeinschaft tiberhaupt ein nicht geringer Unter- 
schied. Nach den Aufklarern kommt die liturgische Gemeinschaft dadurch zu- 
stande, daB die Liturgie selbst alle Glaubigen zu gemeinsamem Tun und Beten 
anregt. So nur ist es zu verstehen, wenn an die liturgischen Formulare die For- 
derung gestellt wird, da sie méglichst mannigfaltig seien, den mannigfaltigen 
subjektiven Anspriichen der Teilnehmer entsprechend. Daf die Beriicksichti- 
gung aller nur mdglichen Verhaltnisse bei den Glaubigen eine geistige Verskla- 
vung der Gemeinschaft bedeutet, haben die Aufklarer iibersehen. Aus der auf- 
geklarten Literatur ergibt sich auch, daf man die liturgische Gemeinschaft nur 
auf diejenigen beschrankte, welche faktisch an der Liturgie teilnahmen. Das eben 
Gesagte erklart aber zur Geniige die Geringschatzung des liturgischen Betens der 
rémischen Liturgie, weil sie eben nicht individuell genug ist — sie fordert den Me- 
chanismus, sagten die Aufklarer. Es erklart auch die Geringschatzung des Bre- 
viers und der Messe als des Gemeinschaftsgebetes der Kirche ; denn die Anmutungen 
und Bitten in Brevier und Messe seien ja oft nicht diejenigen, welche dem priester- 


19 Winter, Liturgie, was sie sein soll usw., Miinchen 1809, 110. 
20 Guardini, Vom Geist der Liturgie, 49. 
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lichen Beter gerade am Herzen liegen. Die objektivistische Moderne sagt, 
daB nicht die Liturgie die Gemeinschaft schaffe. Die Lebensverbindung der Men- 
schen mit Christus verbindet die Menschen in Christus??. Und diese Gemeinschaft 
ist, unter dem Gesichtspunkt der Gottesverehrung betrachtet, die liturgische Ge- 
meinschaft. Darum gehdrt zu ihr, wer zu der Gemeinschaft des Glaubens gehort. 
Von der liturgischen Gemeinschaft ist niemand ausgeschlossen und kann sich 
niemand ausschlieBen, der in der kirchlichen Gemeinschaft ist. Sie ist etwas Ob- 
jektives, Gegebenes, sie ist etwas anderes, als die versammelte Gemeinde. 
Darum kann ein einzelner im Namen der Kirche beten und ftir die Kirche beten, 
darum betet auch die Kirche offiziell fiir jedes Mitglied. Aus diesem Grunde 
wird an den liturgischen Gebeten gerade der gemabigte, allgemein geltende und 
interessierende Charakter gelobt, welcher dem subjektiven Beten die Freiheit 
146t?8, Beziiglich der liturgischen Gebete besteht also eine objektive Gebets- 
gemeinschaft. Darum empfiehlt man auch jetzt den Laien die Teilnahme am 
liturgischen Gebet, sowohl an den Tagzeiten, als auch besonders an der heiligen 
Messe; denn die Einheit der Gemeinschaft mit Christus wird am besten durch 
das Opfer ausgesprochen, wie Michels?4 sagt. So wird also ein liturgischer Ge- 
meinschaftsakt zur Offenbarung der inneren gnadenvollen Gemeinschaft des ein- 
zelnen und der Gemeinde mit Christus. Aus diesem Grunde wird das Opfer von 
vielen Neueren als der Gottesdienst der Gemeinschaft bezeichnet”®. 

Bisher wurde die Auswirkung des Subjektivismus und Objektivismus in der 
Stellung zur Liturgie tiberhaupt kurz skizziert. Mit einer gewissen Leidenschaft 
nehmen die Theoretiker beider Perioden zur geltenden r6mischen Liturgie 
Stellung. Der Subjektivismus der Aufklarung, der sich an eine geschichtliche 
Tradition nicht gebunden fihlte, kam zur Ablehnung der rémischen Liturgie. 
Sie galt als nicht mehr zeitgema8, als unbrauchbar fiir Belehrung?* und Er- 
bauung?’, ja sogar schadlich auf den Gebieten des Glaubens?8, der Sittlichkeit2® 
und der kirchlichen Disziplin*. Nur das sogenannte ,,Wesentliche‘‘ in der Li- 
turgie, das ist das von Christus Eingesetzte und in der ersten Kirche Geiibte, 
sollte unangetastet bleiben’!. In der jetzigen liturgischen Bewegung 


*1 Winter, V. A., Versuche zur Verbesserung der katholischen Liturgie, Miinchen 1804, 
137 f.; Erstes deutsches kritisches MeBbuch, Miinchen 1810, 99 f. 

22 Guardini, Vom Sinn der Kirche, S. 78—81. 

28 Stephan, ,,Tuet dies“, Lauban 1925, 169. 

24 Jahrbuch, I, 113. 

*> Jahrbuch ftir Liturgiewissenschaft, IV, 194. Vgl. Stephan, ,,Tuet dies“, S. 153 in der 
Anmerkung. 

26 Theiner, Die katholische Kirche, 1. Aufl., 127. 

27 Winter, Versuche, 127. 

28 Vel. dens., MeBbuch, 165 und Liturgie was sie sein soll, 168. 

*® Selmar, A., Die 6ffentlichen Gottesverehrungen der katholischen Christen waren anfangs 
anders beschaffen als jetzt usw., Landshut 1810, 391 u. 618. 

9 Winter, Deutsches katholisches ausiibendes Ritual, Frankfurt LSIG4AS: 

5! Wolfsgruber, C., Christoph Anton Kardinal Migazzi, 2. Aufl., Ravensburg 1897, 297. 
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steht die Geltung der rémischen Liturgie auBerhalb jeder Diskussion. Jeder Teil 
hat seine Geschichte, welche ihn rechtfertigt, ganz abgesehen davon, daf die 
Kirche alle liturgischen Formen mit ihrer Autoritat deckt. Und dadurch hat die 
rémische Liturgie nicht nur Berechtigung, sondern auch verpflichtende Kraft, 
sie ist ein Vorhandenes, Geltendes und Verpflichtendes, wie Guardini®® sagt. 
Vor diesem Objektiven, von aufen an den Menschen Herankommenden beugt 
sich der objektivistische Mensch leichter, er ist eher bereit, sich nach der Liturgie 
umzubilden, als die Liturgie nach sich zu andern. In der heutigen liturgischen Be- 
wegung ist, ganz im Gegensatz zur Aufklaérungszeit, die gegebene Liturgie im 
ganzen Umfange ihres Bestandes Ansatzpunkt jeden liturgischen Lebens und 
Forschens. Doch ist damit nicht gesagt, da® die gegenwartige Liturgie nicht ver- 
besserungsfahig sei. 

2. Nach welchen Zielen geht nun der Kurs der beiden liturgischen Bewe- 
gungen? Das Endziel beider Bewegungen ist dieses: liturgisches Gebet und li- 
turgische Frémmigkeit sollen allein gelten. Private Andachten sollen méglichst 
keinen Platz im Frémmigkeitsleben mehr haben. Diese Forderung erhoben die 
Aufklarer mit groBer Entschiedenheit®*. Sie scheint zwar zunachst der sub- 
jektivistischen Haltung der Aufklarer zu widersprechen, jedoch sah man damals 
in Privat- und Volksandacht Heidentum und Aberglauben bliihen, und fiir diese 
gab auch der gré&te Freigeist keine Duldung. Andererseits war die vorgeschlagene 
Liturgie so subjektiv wie nur méglich gehalten**. In der Jetztzeit beliebt man 
die Liturgie als den kirchlichen Weg zum Leben der Seele und nicht als einen 
Weg neben anderen zu bezeichnen®*, Eine ausdriickliche Stellungnahme gegen 
Volksandachten, gegen sakramentalen Segen, Rosenkranz, Kreuzweg, Krippenan- 
dacht, gegen Dritte Orden und Bruderschaften findet sich selten im modernen 
liturgischen Schrifttum, sie widersprache ja auch den wiederholten Guthei- 
Bungen der obersten liturgischen Gesetzgebungsgewalt. In der Praxis jedoch 
wird nicht selten der exklusiven liturgischen Frommigkeit das Wort gesprochen*®. 


3% Auf dem Wege, Wiesbaden 1923, 97. 

33 Mainzer Monatsschrift 1786, 359; Blau, F.A., Beitrage zur Verbesserung des 
a4uBeren Gottesdienstes in der katholischen Kirche, Frankfurt 1789, 182; Theiner, a. a. O., 
140 f. 

34 Selmar, a. a. O., 650 f.; Theiner, a. a. O., 253. Anonym, dem Theinerschen Buche bei- 
gebunden, 419. 

35 Odo Casel, Jahrbuch fiir Liturgiewissenschaft, IV, 194. 

86 Ein Beispiel aus dem Katholischen Sonntagsblatt der Diézese Breslau, Jahr- 
gang XXXI vom 27. Dezember 1925: ,,Weihnachten fiir uns gewohnlich: romantischer Stall, 
zartliche Mutter, holdseliges Kind, derbkomische Hirten mit Schalmeien und uber all dem 
feines Gloriasingen und wiegende Flétenmelodien. Religidser Ertrag: traumhafte Kinderselig- 
keit, vielleicht mit christlichem Einschlag.‘‘ ,,So feiert vielfach die Privatfrommigkeit™. Vgl. 
Dr. Pius Parsch, Das Jahr des Heiles 1926, Klosterneuburg 1925, 35 f.: ,,... (wie iberhaupt der 
Weihnachtsliturgie) sei betont, da® die Liturgie dem franziskanischen Gedanken von dem 
Kindlein in der Krippe fernsteht.* 
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In der Wahl der konkreten Liturgie, welche nun allein gelten soll, gehen Auf- 
kld4rung und Neuzeit auseinander. Die Aufklarung forderte eine neue Liturgie, 
welche dem Zeitgeist entsprechend ganz subjektivistisch sein sollte. Die Neu- 
zeit halt mit Recht die rémische fiir eine durchaus brauchbare Liturgie. Der 
Objektivismus begriindet diese Ansicht nicht nur damit, da die rémische 
Liturgie nun einmal als Produkt einer Entwicklung vorliege und von der Kirche 
approbiert sei, sondern er behauptet, daB sie die beste Form und, als aus der 
romischen Klassik hervorgewachsen, allen Menschenklassen und Kulturepochen, 
welche noch den Zusammenhang mit der roémischen Kultur haben, gleich ange- 
messen sei. 

Wie will man nun dieses Ziel erreichen, daf das liturgische Beten das Beten 
der Glaubigen wird? Der Aufklarer will seinem Volke eine Liturgie schaffen, 
welche fiir alle Lebenslagen passende Gebete enthalt: die Liturgie ist so subjekti- 
vistisch, da® jeder Mensch auch seine subjektiven Stimmungen, Bitten, Schwie- 
rigkeiten beriicksichtigt findet. Die modernen Liturgiker haben das Be- 
streben, die in der rémischen Liturgie verborgenen Werte fltissig zu machen. 
Wenn in der Aufklarungszeit eine Liturgie dadurch ihre Verwendbarkeit er- 
halten sollte, daB sie sich der Geisteshaltung und Kulturentwicklung anglich, so 
will unsere Zeit die rémische Liturgie unangetastet lassen, vielmehr sie wissen- 
schaftlich erforschen und dann auswerten. Die Forschung will zeigen, daB die 
rémische Liturgie durchaus nicht Form ohne Seele, sondern dafi sie Quell eines 
reichen religidsen Lebens ist. Die Fahigkeit der Liturgie, das religidse Leben zu 
fordern, steht aufer Frage, zumal, wenn die giinstigen Bedingungen der ent- 
sprechenden theologischen Vorbildung, reichen religidsen Innenlebens, Kenntnis 
der liturgischen Sprache und eine groBere MuBe gegeben sind’’. Die begeisterten 
Liturgiker unserer Tage sind tiber das Vorhandensein dieser Bedingungen bei 
dem Gros unserer Glaubigen wohl etwas im unklaren und sehen nicht recht, 
daB liturgische Frémmigkeit allmahlich die Frémmigkeit bevorzugter Stande zu 
werden beginnt. 

In der Wah! der Wege zur Schépfung einer brauchbaren Liturgie bzw. 
zur Brauchbarmachung der rémischen Liturgie treffen sich Aufklarungszeit und 
Neuzeit. Beide gehen auf die altkirchliche Liturgie zuriick. Die Motive fiir dieses 
gleiche Verhalten sind jedoch nach der Eigenart der beiden Perioden verschieden. 
Die Aufklarer hielten die altkirchliche Liturgie fiir das ideale Gebet der Christen 
schlechthin, und zwar deshalb — hier tritt der Subjektivismus deutlich zutage — 
weil sie in ihr die eigene Theorie von der belehrenden und erbauenden Liturgie 
verwirklicht fanden; deshalb ist auch die altkirchliche Liturgie fiir die Aufklarer 
Vorbild einer brauchbareren. Sie dient zur Kritik an der geltenden Liturgie, 
zur Ausscheidung des Unchristlichen, unbrauchbar Gewordenen in dieser3®, 


*? Guardini, Vom Geist der Liturgie, 16; Hammenstede, A., Die Liturgie als Erlebnis 
(Ecclesia orans IJ), 15. 
38 Z. B. Brenner, Geschichtliche Darstellung. 
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Unsere Zeit sieht in der geltenden Liturgie eine Stufe in der organischen Fort- 
entwicklung jener alten Liturgie, beide sind in gleicher Weise dogmatisch und 
moralisch einwandfrei und in ihrem besonderen Wesen als Kult richtig?*. Wegen 
dieses inneren Zusammenhanges dient die altkirchliche Liturgie nur zur Er- 
lauterung, Erklarung, Vertiefung, Belebung, Brauchbarmachung der geltenden 
Liturgie. Die verschiedenen Standpunkte der beiden Zeitepochen sprechen sich 
in der Begriindung mehrerer sonst gleicher Vorschlage aus, fiir welche die alt- 
kirchliche Liturgie Vorbild ist. In der Aufklarungszeit und in unseren Tagen 
tritt man fiir die Einheit der Sprache zwischen Liturgen und Volk ein. Dabei 
forderten die Aufklarer unter Schonung des in seiner Muttersprache denkenden 
und betenden Subjekts, die Landessprache solle jedesmal auch liturgische 
Sprache sein*®. Jetzt wird im Anschlu8 an eine Augerung Benedikts XV. von 
manchen Liturgikern das Verlangen ausgesprochen, alle Glaubigen sollten um 
der Teilnahme an der Liturgie willen, deren Sprache nun einmal die lateinische 
sei, Latein lernen*!. Wenn die Aufklarung den gemeinsamen landessprachlichen 
Volksgesang fordert#?, so denkt sie wieder echt subjektivistisch zuerst an die Be- 
diirfnisse der Glaubigen, wahrend die Neuzeit bei der Forderung des gemein- 
samen liturgischen, d. h. lateinischen Gesanges zuerst an das objektiv Vorhan- 
dene denkt: der Choralgesang ist der Gesang der Kirche. Die gleichen Grund- 
haltungen des Subjektivismus und Objektivismus liegen dem Vorschlag der Ge- 
meinschaftsmesse zugrunde. Die Aufklarung konstruierte eine Messe, in der das 
Volk in seiner Sprache mitbeten und darum auch leichter in Gemeinschaft mit 
dem Priester sein konnte. Die heutige liturgische Bewegung verlangt in- 
direkt von den Glaubigen sprachliche, dogmatische, liturgiehistorische Kennt- 
nisse, wenn sie die Forderung aufstellt, da& man der rémischen Messe in allen 
Einzelheiten mit Verstandnis folgen solle. 

3. Auch in der Methodologie der Liturgiewissenschaft stehen die 
beiden Perioden deutlich unter dem Einflu8 der geistigen Stromungen des Sub- 
jektivismus und Objektivismus. Die Aufklarung lehnte die systematische 
Methode ab. Sie kannte und bekampfte ja die Entgleisungen dieser Methode, 
welche seit dem Mittelalter ohne Zweifel nicht selten eingetreten waren. AuBfer- 
dem waren die subjektivistischen Aufklarer von der Relativitat der liturgischen 
Formen so iiberzeugt, daB sie zeitgeschichtlich Bedingtes fiir unmodern und zeit- 
gemaBer Deutung nicht fiir fahig hielten. Die Aufklarer wandten wohl die hi- 
storische Methode an. Da aber das ehrwiirdige Altertum allein einer liturgischen 


89 Vgl. Guardini, Auf dem Wege, 98. 

40 Werkmeister, Beitrage, 17; Theiner, a. a. O., 203—238. 

41 Benedikt XV., A, A. S. 1922, 453; Benediktinische Monatsschrift 1924, 395; 
Paulus“, Herausgeber Theodosius Briemle O.F.M., Selbstverlag der Missionskonferenz, 
Ze Band 2. Hell, 103. 

42 Brenner, a.a.O., Ill, 323 f.; vgl. die aufgeklarten Ritualien von Busch, Schwarzel, 
Selmar, Wessenberg und Winter, welche jede Handiung mit Liedern flir die ganze Gemeinde 
versehen. 
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Form nicht die Existenzberechtigung verlieh, hatte man kein grofes Bedurfnis 
nach historischer Erforschung der Liturgie und darum machte die Forschung 
wenig Fortschritte. ,,Die Zeit der Aufklarung lief das schone literarische Erbe 
liegen’’.“ Fiir den Objektivismus der Neuzeit ist die vorhandene Liturgie Aus- 
gangspunkt der Forschung. Viele Einzelheiten der gesamten Liturgie enthalten 
Probleme, welche nur die Geschichte befriedigend beantworten kann. Darum 
pflegt man jetzt mit Vorliebe historische Studien. Aber auch der systematischen 
Methode bringt man jetzt wieder Verstandnis entgegen: denn gerade der objek- 
tivistische Mensch hat den Glauben, da& die Liturgie in jeder Gestalt ihrer 
Entwicklung religiés fordernd ist fiir die Zeit, in der sie gilt, daB sie auch als 
gegenwartige Tatsache sinngerecht verstandlich sein miisse, er hat auch die Uber- 
zeugung, daB man ihr als mystisch realem, objektivem Vorgang, welcher mit 
einer historischen Entwicklung der Formen nichts zu tun hat, unmittelbar nahe- 
kommen konne*4, 

Aus der subjektivistischen bzw. objektivistischen Richtung, welche sich in 
der Bevorzugung bestimmter Interessengebiete und Forschungsmethoden offen- 
bart, ergibt sich auch die Eigenart der jeweiligen liturgischen Literatur. Die 
Aufklarungszeit hat nur wenige historische Abhandlungen hervorgebracht. 
Die ganze Liturgik wurde noch im Zusammenhange mit der Pastoral behandelt 
und ist im wesentlichen Pastoralliturgik, liturgisches Recht und Rubrizistik. 
Das zeigt ein Blick in die Pastoraltheologien von Giftschiitz, Lauber, Pittrof und 
Reichenberger. Die iiberwiegende Mehrzahl aller Verdffentlichungen enthalten 
die Auseinandersetzung zwischen dem subjektivistischen Aufklaérer und der ré- 
mischen Liturgie, es sind Kritiken an der alten und Vorschlage fiir eine bessere 
neue Liturgie. Man vergleiche die Verédffentlichungen von Blau, Brenner, 
Hirscher, Pehem, Selmar, Werkmeister, Winter, Theiner und Wessenberg. Zahl- 
reich sind auch die literarischen Versuche auf dem Gebiete des Rituals und Ge- 
betbuches. Neue MeBformulare sind sehr vereinzelt*®, Alle diese Versuche wur- 
den von den Verfassern als Muster, Beispiele und Material fiir die neue Liturgie 
veroffentlicht. Die jetzige Zeit, mit ihrem Sinn fiir die vorliegende geltende 
Liturgie, fiir deren Sinn und Geschichte hat uns die Quellen der Liturgie auf- 
geschlossen durch kritische Ausgaben der liturgischen Quellenschriften. Er- 
innert sei nur an die Reihe der ,,Liturgiegeschichtlichen Quellen‘‘. Zahlreiche 
Ausgaben der liturgischen Texte, im Grundtext oder in Ubersetzung, sind fiir die 
Glaubigen berechnet. Starke Verbreitung hat das MefSbuch in den Bearbeitungen 
von Fischer, Haag, Kunz und Schott gefunden. Die Offizien der groBen Feste 


48 Mohlberg, K., Ziele und Aufgaben der liturgiegeschichtlichen Forschung, Miinster 1919, 
153s 
“4 Guardini, Auf dem Wege, 98 ff. 
*° Am bekanntesten sind die zwei Formulare von Hirscher in ,,Missae genuinam notionem 
eruere ejusque celebrandae rectam methodum monstrare tentavit J. B. Hirscher“, Tubingen 
1821 und die vier Formulare in Winters MeBbuch. 
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sind enthalten in der Sammlung: ,,Aus Brevier und MeBbuch“ von Pius Parsch. 
Die ,,liturgischen Volksbiichlein“ wollen den Glaubigen die gebrauchlichsten 
liturgischen Texte verschiedenster Art, die im gewdhnlichen Lauf des religidsen 
Lebens immer wiederkehren, in die Hand geben. Sehr zahlreich sind die histo- 
rischen und systematischen Abhandlungen, so daf& es unangebracht scheint, an 
dieser Stelle auch nur einige Andeutungen zu machen. Wie ergiebig die litur- 
gische Forschung heutzutage ist, lehrt ein Blick in die ausfiihrlichen Literatur- 
nachweise in den sechs bisher erschienenen Banden des ,, Jahrbuchs fiir Liturgie- 
wissenschaft“. 

Die subjektivistische, oberflachliche Aufklaérungsliturgik konnte sich 
gegen den Willen der Kirche nicht durchsetzen, mochte sie auch recht haben mit 
der Behauptung, dai die rémische nicht die einzig mégliche Liturgie ist. Die 
Aufklérungsliturgik ging fast spurlos voriiber; ihre letzten Reste, der etwas 
hdufigere Gebrauch der Volkssprache beim Gottesdienste, werden von den Ver- 
tretern der jetzigen Bewegung bekampft. Die Wirkungen der modernen li- 
turgischen Bestrebungen lassen sich noch nicht iibersehen. Die Loslésung 
des Subjekts vom Objekt seit der beginnenden Neuzeit wurde zwar in der Auf- 
klarungszeit iibertrieben, ]a8t sich aber nicht mehr riickgangig machen. Darum 
ist der objektivistische Geist der Liturgie der Menschheit nicht nur aus Mangel 
an Unterricht, sondern wegen der ganz anderen geistigen Einstellung doch zu 
fremd, als da die Liturgie die ausschlieBliche Gebetsform der Glaubigen werden 
kénnte. Da sich aber gerade jetzt in der Menschheit eine gewisse Hinwendung 
zum Objekt deutlich bemerkbar macht, diirfte die liturgische Bewegung un- 
serer Tage eine gréBere Annaherung der nebenliturgischen Frémmigkeit an die 
liturgische anbahnen. — 
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Pfarrseelsorge und Fuarsorgeerziehung. 
Von Oberpfarrer Rudolf Bartels in Euskirchen. 


empora mutantur et nos mutamur in illis. Es gab eine Zeit, wo sich auBer- 
pak der kirchlichen Karitas wenige Leute um die Fiirsorgezéglinge ktim- 
merten und bemiihten, fast nur die zustandige Behdrde, die beauftragten Er- 
zieher in den Anstalten und die Fiirsorger im Lande. Seit 1900 ist das Interesse 
an der Erziehung der verwahrlosten Jugend standig gewachsen, seit 1919 in 
einem Mafe, da8 man heute von einer allgemeinen Interessiertheit unserer Be- 
vélkerung an diesem Zweige der Wohlfahrtspflege sprechen kann. Man tauscht 
sich aber in den Kreisen der Arbeiterwohlfahrt, wenn man dieses gréBere Inter- 
esse hauptsdchlich auf die Mitarbeit der Sozialisten und der Kommunisten zu- 
riickfiithrt, die frither diesem Gebiete fernstanden. Und es ist ungerecht und un- 
dankbar, wenn man die modernen Fortschritte im Erziehungswesen nur dem 
neuen Staate und der Arbeiterschaft zuschreibt. Gerade die Kreise, die einer 
materialistischen Geschichtsauffassung huldigen, sollten nicht tibersehen, dai 
es wesentlich geschichtliche, wirtschaftliche und soziale Griinde sind, die das 
Elend der Familien und der Jugend bedingen, die Zahl der Fiirsorgezdglinge 
vermehren und damit von selbst gréBeres und allgemeineres Interesse wecken. 
Wer geschichtlich und nicht parteipolitisch orientiert und interessiert ist, wird 
nicht verkennen, daB alle Reformen der modernen Jugendwohlfahrt in or- 
ganischer Entwicklung entstanden sind und nicht einfach als Friichte der Re- 
volution gelten kénnen. DaB beispielsweise heute die Heilpadagogik in unseren 
Erziehungsheimen eine groBe Rolle spielt, hat mit der republikanischen Um- 
stellung unseres Staatswesens nichts zu tun, ist vielmehr schon viele Jahre vor 
dem Weltkrieg eingeleitet worden. Auch die Zuriickdrangung der k6érperlichen 
Ziichtigung als Strafmittel ist nicht ein Verdienst der jungen Demokratie, son- 
dern wesentlich durch den veranderten Zeitgeist verursacht, wie ein Blick auf 
andere Kulturlander lehrt, die ihre Verfassung in den letzten Jahren nicht ge- 
andert haben. Ich will mit diesen Ausfiihrungen nicht den Hochstand der heu- 
tigen Jugendwohlfahrtspflege verkleinern, modchte aber jenen Bestrebungen 
entgegentreten, die es so darstellen, als ob die echten Jugendfreunde und die 
padagogisch richtig eingestellten Erzieher erst nach dem Weltkriege sich ge- 
funden hatten. ,,Die Zeiten 4ndern sich und wir mit ihnen.‘ 

Da8 die christliche Karitas in allen Jahrhunderten, natiirlich mutatis mu- 
tandis, um die verwahrloste Jugend bemiiht gewesen ist, bleibt ihr Verdienst, 
das auch der modernste Jugendpfleger anerkennen mu8. Daf die Seelsorger, 
namentlich in den groSeren Orten, neuerdings noch mehr mit der Fiirsorgeer- 
ziehung sich beschaftigen miissen, ist selbstverstandliche Pflicht der Klugheit, 
der Gerechtigkeit und der Liebe, weil die Jugendnot zum Himmel schreit. Eine 
zweckmaBige Vorarbeit und Mitarbeit der Pfarrseelsorge zu erleichtern, ist das 
Ziel meiner Ausftihrungen iiber Pfarrseelsorge und Fiirsorgeerziehung. 
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I. Was muB die Pfarrseelsorge von der Fiirsorgeerziehung wissen? 


Fiirsorgeerziehung ist nicht eine StrafmaBregel, sondern eine Erziehungs- 
mafnahme. Schon das preuBische Zwangserziehungsgesetz, das am 1. Ok- 
tober 1878 in Kraft getreten, hatte diesen padagogischen Charakter, erfaBte aber 
nur die Kinder vom 6. bis 12. Lebensjahre, die straffallig geworden. Das Fiir- 
Sorgeerziehungsgesetz vom 1. Juli 1900 erweiterte den Personenkreis, indem es 
bestimmte, daf alle kriminellen Jugendlichen bis zum 18. Lebensjahre ein- 
SchlieBlich und nicht nur die kriminellen, sondern auch die gefahrdeten und ver- 
wahrlosten Kinder durch Beschlu8 des Vormundschaftsgerichtes der Fiirsorge- 
erziehung tiberwiesen werden kénnen. Durch die Novelle zu diesem Gesetz vom 
Jahre 1915 wurde der vorbeugende Charakter der Fiirsorgeerziehung noch mehr 
betont. Das Reichsjugendwohlfahrtsgesetz vom 1. April 1924 brachte endlich 
die wiinschenswerte Einheitlichkeit fiir alle deutschen Staaten und erweiterte 
noch fiir aussichtsreiche Falle die Méglichkeit der Uberweisung iiber das 18. Jahr 
hinaus. 


Die Zahl der Uberweisungen hat von 1900 an bis heute standig zugenommen, 
abgesehen von einigen Schwankungen, die durch 4uBere Griinde verursacht 
waren, nicht etwa durch innere Besserung der jugendlichen. Am 1. April 1902 
hatte die Rheinprovinz 975 Fiirsorgezdglinge, 1. April 1924 10828 und am 
1. April 1927 14542. Das mannliche Geschlecht stellt durchschnittlich 54%, das 
weibliche 46%, das katholische Bekenntnis 69,33%, das evangelische 30,27%, 
andere Bekenntnisse 0,33°%, die Bekenntnislosen 0,07%. Wenn auch 46% der 
Zoglinge zur Zeit in Anstaltserziehung sich befinden, so bleiben doch noch 7800 
Zoglinge der regularen Seelsorge unterstellt, namlich alle, die in Familienpflege 
oder in einer Stellung oder in der eigenen Familie untergebracht sind. Aus 
padagogischen und finanziellen Griinden wird erstrebt, die sogenannte Fa- 
milienerziehung gegentiber der Heimerziehung weiter auszubauen. Die Ge- 
schaftsstelle fiir katholische Familienerziehung befindet sich seit dem 1. August 
1927 im Raphaelshaus zu Dormagen. Sie betreut mit Hilfe von 632 katho- 
lischen Fiirsorgern und Fiirsorgerinnen tiber 6000 Zoéglinge. Ftir diese Tausende 
von Jugendlichen, zu denen noch Tausende endgiiltig entlassener Zéglinge hinzu- 
kommen, ist nicht mehr die Anstaltsseelsorge, sondern die Pfarrseelsorge zu- 
stindig. Auf dem Gebiete der Fiirsorgeerziehung ist also die Mitarbeit des 
Pfarrklerus notwendig. 


Wenn das Sprichwort von der Hilfsbereitschaft Gottes sagt: ,,Wo die Not am 
eréBten, da ist Gottes Hilfe am nachsten‘, dann mu8 es vom Seeleneifer des 
Klerus heiBen: ,,Wo die Jugend am meisten gefahrdet ist, da arbeiten die Seel- 
sorger am liebsten‘‘. Und die Not unserer heutigen Jugend ist erschreckend 
groB. Die 4uferen und die inneren Griinde, die zur Uberweisung in Fiirsorgeer- 
ziehung fiihren, enthiillen uns Kinderelend schon vor der Schulzeit, zerriittete 
Ehen, Wohnungsnot, Armut, Arbeitslosigkeit, korperliche und geistige Ge- 
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brechen, erbliche Belastung und Milieuschaden, Alkoholismus, Tuberkulose und 
Geschlechtskrankheiten, soziale Mi®stande und kriminelle Verwahrlosung, reli- 
gidse Gleichgiiltigkeit und Abstandigkeit, Unsittlichkeit und Sittlichkeitsver- 
brechen, und alles das in solchen Mafen und Formen, da8 man den Ruf erheben 
muB: ,,Videant consules!‘‘ Die Karitasarbeit an der verwahrlosten Jugend darf 
nicht den Behodrden, den Erziehungsheimen, den Fiirsorgern und den Karitas- 
sekretariaten allein iiberlassen werden, sondern mu8 Herzens- und Gewissens- 
sache des gesamten Volkes sein, sicherlich des gesamten Klerus. 


II. Wie miissen Pfarrseelsorge und Fiirsorgeerziehung zusammen- 
wirken? 


Das Zusammenwirken muB8 sein ein Vorarbeiten, Mitarbeiten und Nach- 
arbeiten. 


I> DiewVorarbeit. 

Unter Vorarbeit verstehe ich hier nicht die padagogischen MaBnahmen, die 
der Seelsorger zu treffen, die bureaukratischen Schritte, die er zu unternehmen 
hat, um ein Pfarrkind in Fiirsorgeerziehung zu bringen, sondern die seelsorgliche 
Arbeit, die er zu leisten hat, um die ihm anvertraute Jugend vor der Verwahr- 
losung und damit vor der Fiirsorgeerziehung zu behiiten. Nach den tiblen Er- 
fahrungen, die mancher Pfarrer gemacht hat, wenn er den Antrag auf Fiir- 
sorgeerziehung stellte oder den ihm zur AuBerung vorgelegten Antrag ausfiihrlich 
begriindete, ist wohl im allgemeinen dem Klerus abzuraten, von sich aus aktiv 
vorzugehen. Die Unterbringung in Fiirsorgeerziehung ist doch etwas anderes 
als die Uberweisung in ein Waisenhaus oder Kriippelheim. Bei diesen Uber- 
weisungen fiihlen die Betroffenen oder wenigstens die Angehérigen den kari- 
tativen Charakter der MaBnahme, und es kann infolgedessen keine Erbitterung 
gegen die Geistlichkeit, gegen die Kirche eintreten. Die Unterbringung in Fiir- 
sorgeerziehung aber geschieht sehr oft gegen den Willen der Erziehungsberech- 
tigten und unter ihrem formellen und nachdriicklichen Widerspruch und mei- 
stens gegen den Willen und zum Verdruf der Jugendlichen. Mag man sich heute 
auch alle Mithe geben, der Fiirsorgeerziehung das Odidse zu nehmen und sie als 
eine Wohltat fiir Familie und Kind hinzustellen, solche Bemiihungen werden sich 
immer mit einem Teilerfolg begniigen miissen, weil der Unverstand vieler Eltern 
und namentlich weil der Freiheitsdrang der Jugendlichen zu gro8 ist. Ich kann 
es wohl verstehen, wenn manchmal der Geistliche sich freut, daB ein raudiges 
Schaflein aus seiner Herde ausgeschieden und fiir die anderen ein warnendes 
Beispiel aufgestellt ist, rate aber trotzdem dem Klerus, in der Regel anderen, 
vor allem dem Jugendamt die einleitenden Schritte zu iiberlassen, damit weder 
die Eltern noch die Jugendlichen in einen unliebsamen Gegensatz zum Seelsorger 
und zur Religion kommen. Dieser Gegensatz ist spater nicht so leicht zu itiber- 
briicken, er hat eine starke Tendenz zur Beharrlichkeit, was wir Anstaltsgeist- 
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liche feststellen koénnen. Die ganze Vorarbeit des Pfarrklerus auf diesem Ge- 
biete ist also mehr ein praevenire und providere. Die Pfarrseelsorge mufi der 
Fiirsorgeerziehung vorbeugen, und zwar durch folgende Mittel: 

a) Hausseelsorge: Durch regelmabige und planmafige Hausseelsorge 
lernt der Geistliche den Boden kennen, auf dem die Jugendnot entsteht, und die 
Quellen, aus denen sie fortwahrend gespeist wird. Er bekommt und behdlt Fiih- 
lung mit den Eltern und den Kindern und kann sich gegebenenfalls als Er- 
ziehungsbeistand betatigen, um entstandene Schwierigkeiten zu _beseitigen. 
Haufig empfiehlt es sich, einen Laien mit der Aufgabe eines Erziehungsbeistandes 
zu betrauen. Daf diese padagogische Beratung und Unterstiitzung der natiir- 
lichen und gesetzlichen Erziehungsberechtigten mitunter schwierig und peinlich 
ist, soll nicht verkannt werden, sie ist aber notwendig und 6fters aussichtsreich. 

b) Gefahrdetenfiirsorge: Die richtig geiibte Hausseelsorge fiihrt von selbst 
zu einer intensiven Gefahrdetenfiirsorge. Falsch ist die pessimistische Anschau- 
ung, als ob die meisten Verwahrlosten nur durch Anstaltserziehung gebessert 
werden kénnten. Die in der Heimat frithzeitig einsetzende Gefahrdetenfiirsorge 
kann mit ihren eigenen Mitteln viele retten. Das beweist die erfolgreiche Tatig- 
keit der Manner- und Frauenfiirsorgevereine. Deren Arbeitsfeld ist vielerorts so 
umfangreich, daf ein Bureau errichtet und ein hauptamtlicher Leiter angestellt 
ist, was zur Folge haben kann, daB der eigentliche Pfarrklerus sich von dieser 
Arbeit zurtickhalt. Es liegt indessen im Interesse von Religion und Kirche und im 
besonderen Interesse der Pfarrseelsorge, die alle Schaflein betreuen mu und die 
gefahrdeten und die verirrten zuerst und zumeist, daB sich Pfarrer und Kaplane 
an der Arbeit der Fiirsorgevereine beteiligen, ja daB die Pfarrgeistlichen schon 
vorgearbeitet haben, ehe der Fiirsorgeverein eingreift. Die Pfarrkartothek er- 
moglicht eine genaue Aufstellung der Fiirsorgefalle, wie sie der Vincenzverein 
und die Elisabethkonferenz fiir die Armenpflege und der Seelsorger fiir die Ge- 
fahrdetenfiirsorge benétigen. Ohne eine solche bureautechnische Grundlage 
arbeitet man in einer gréBeren Pfarre weder intensiv noch extensiv noch kon- 
tinuierlich genug. Die Kartothek ist gewi8 nicht die Hauptsache, aber sie kann 
und wird Seelsorge und Fiirsorge erleichtern und systematisch gestalten. In 
schwierigen Fallen und iiberall, wo es aus padagogischen oder finanziellen Griin- 
den wiinschenswert ist, soll man den Fiirsorgeverein angehen und dann mit ihm 
arbeiten, ohne den Fall ganz aus der Hand zu geben. 

c) Individuelle Seelsorge: Sie ist iiberall nétig, auch wo die Seelsorge 
organisiert hat. Die Organisation darf nirgendwo zur Schematisierung fiihren. 
Gerade in den Vereinen laBt sich die Einzelseelsorge gut durchfiihren, weil man 
die Mitglieder haufiger sieht und besser kennt und gegenseitig mehr vertraut ist. 
Die individuelle Seelsorge kiimmert sich auch um die Jugendlichen, die nicht von 
den Vereinen erfaBt werden — und deren Zahl ist erschreckend grof —, sie 
kiimmert sich um jeden, auch wenn er die Volksschule oder Berufsschule lange 
versdumt oder die simultane Hilfsschule besucht oder in einer Klinik, einem 
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Krankenhause untergebracht gewesen, oder wenn die Eltern in einer Baracke 
wohnen oder haufig die Wohnung wechseln. Auch den Kindern, die eine welt- 
liche Schule besuchen, mu8 m. E. Gelegenheit geboten werden, und zwar so be- 
queme wie méglich, Religionsunterricht zu empfangen und sich auf die heilige 
Beichte und Kommunion vorzubereiten. Viele Vater, die ihre Kinder zur welt- 
lichen Schule schicken, handeln unter dem Terror der Fiihrer oder der Kame- 
raden, und die Kinder sind meistens zu entschuldigen und immer zu bedauern. 
Machen wir ernst mit dem Heilandswort: ,,Sinite parvulos venire ad me“. 

d) Werterziehung: Unsere ganze Erziehung in Elternhaus, Schule und 
Kirche, im Verein, auf der Kanzel und im Beichtstuhl mu Werterziehung sein. 
Jeder, ob normal oder abnorm, ob jung oder alt, ob ein Heiliger oder ein Ver- 
brecher, jeder wahlt beim Handeln das Wertvollscheinende, allerdings nicht 
immer, was wirklich wertvoll ist. ,,Ubi thesaurus vester, ibi et cor vestrum erit.“ 
Darum miissen wir die Jugend lehren, die Giiter in ihrem rechten Werte zu er- 
kennen. Setzt bewuBte Werterziehung friihzeitig ein, arbeiten alle Erziehungs- 
faktoren im Sinne der Werterziehung, so wird das Kind in der Erkenntnis und 
Unterscheidung der Werte so ruhig und sicher, daB es die gewodhnlichen Ver- 
suchungen leicht tiberwinden kann. Die Katecheten diirfen nicht mehr den 
Unterricht beginnen mit der Bemerkung: ,,Das letztemal sind wir bis Frage 188 
gekommen, fiir heute habe ich Frage-189—191 aufgegeben.“ Sie sollen sich vor 
der Stunde nicht fragen: ,,Welches Wissen bringe ich heute den Schiilern bei ?“, 
sondern: ,,Welche Werte bringe ich ihnen nahe?“ Der liebe Gott, der géttliche 
Heiland, die Kirche, die heiligen Sakramente mtissen den Kindern so lieb werden, 
daB sie aufmerksam zuhoren und freudig lernen. Viele, und nicht nur Fiirsorge- 
zoglinge, denken nicht gern an den Katechismusunterricht zurtick. Das lastige 
Lernen geben sie als Grund ihrer Migstimmung an. Das lastige Lernen mu 
zum frohen Lernen werden. Das bringt nur die Werterziehung fertig, die sich még- 
lichst der Arbeitsschulmethode bedient, so da® Ziel und Weg den Kindern Freude 
machen. Auch der alte Katechismus kannte die Werterziehung und hatte 
darum die Nutzanwendungen und die Fragen: ,,Wozu soll .... uns an- 
treiben?“ Der neue Katechismus braucht diese Fragen nicht ausdriicklich zu 
stellen, weil er die Werterziehung als System iibernommen hat und iiberall 
padagogisch, nicht didaktisch eingestellt ist. In konzentrischen Kreisen, die alle 
wertbetont sind, sollen die Kinder alles wertschatzen lernen, was die katholische 
Religion lehrt und bringt und bietet. Auf Werterziehung mu die gesamte 
Padagogik und Seelsorge sich grundsatzlich einstellen, damit die Jugendlichen 
die wahren Lebenswerte erkennen und hochschatzen und nicht so leicht von 
Scheinwerten sich verlocken lassen. 

e) Hemmungen anerziehen: Die ungesunde und maflose Vergniigungs- 
sucht weckt und fordert das sinnliche Triebleben der Jugendlichen, gefahrliche 
Neigungen und Leidenschaften. Demgegeniiber miissen Erzieher und Seelsorger 
auf Selbstbeherrschung drangen, sie miissen dem leicht beweglichen Kinde und 


— 46 


der stiirmischen Jugend Hemmungen anerziehen. Diese Hemmungen sollen 
aber von der Jugend nicht als Schranke, sondern als Kraftau8erung empfunden 
werden. Die Miitter miissen dariiber belehrt werden, welche Bedeutung es 
hat, wenn man dem Kleinkind die nétigen Hemmungen anerzieht, die sich 
spater fast automatisch betatigen. Leider verweichlichen die meisten’ Miitter 
heutzutage ihre Kinder, statt ihren Stolz darein zu setzen, sie friihzeitig abzu- 
harten. Die groBe Zahl der jugendlichen Psychopathen, die sich hemmungslos 
von Kameraden, von der Lust, von der Laune des Augenblicks leiten lassen, be- 
weist die dringende Notwendigkeit dieser erzieherischen MaSinahme. In der 
Religionsstunde, im Beichtstuhl, im Vereinsleben, im Sport und bei allen fest- 
lichen Veranstaltungen muf die goldene Regel beachtet werden: ,,In der Beschran- 
kung zeigt sich der Meister.‘‘ Selbstverstandlich darf die Anwendung dieses Er- 
ziehungsmittels den Erzieher nicht zu finsterer Strenge verleiten, sondern sie 
muB geftihrt, getragen und begleitet sein von einer Liebe, die leuchtet und warmt, 
die froh und gliicklich macht. Wer unter der verwahrlosten Jugend tatig ist, er- 
kennt ganz deutlich, wie hier die Hemmungsvorrichtungen nicht funktionieren. 
Hemmungslose Jugend ist kraftlose Jugend, ist verwahrloste Jugend. 

Mancher gefahrdete Jugendliche laBt sich durch die rechte seelsorgliche Be- 
treuung, die obige Punkte beachtet, vor der Fiirsorgeerziehung bewahren. Und 
wo der eifrigen und klugen Seelsorgsarbeit dieser Erfolg nicht beschieden ist, 
da bleibt immer noch der schéne Gewinn, da8 man die Arbeit der Anstaltser- 
zieher und -seelsorger erméglicht und gefdrdert hat. 


2. Die Mitarbeit. 


Der Pfarrklerus muB dariiber unterrichtet sein, warum, wann und wo die 
Fiirsorgezoglinge untergebracht sind, und die Pfarrkartothek dementsprechend 
einrichten. Wie vor dem Kriege die Rekrutenftirsorge Fithlung behielt mit den 
einberufenen Jungmannen, wie wahrend des Krieges viele Pfarrer und Vereins- 
prasides standig in geistigem Verkehr blieben mit den KriegsteilInehmern und den 
Gefangenen und deren Familien liebevoll und sorgsam betreuten, so muf die 
Pfarrseelsorge sich auch in irgendeiner Form um die Anstaltszdglinge und deren 
Familien kiimmern. 

Zunachst ist es wiinschenswert, da® der Heimatseelsorger sich vertraulich mit 
der Anstaltsleitung oder dem Anstaltsgeistlichen in Verbindung setzt, tiber die 
Familienverhdltnisse berichtet und Auskunft gibt, ob der Zogling Mitglied eines 
katholischen Vereins gewesen und ob er spater in die Heimat zuriickkehren kann. 
Auch fiir jeden Wink iiber erzieherische MaBnahmen oder berufliche Ausbildung 
ist die Anstaltsleitung dankbar. Alle solche Mitteilungen miissen unbedingt als 
,vertraulich“ bezeichnet werden, wenigstens wenn sie Ungiinstiges enthalten, da- 
mit sie nicht zu den Akten des Zéglings kommen. Da bei Beurlaubungen und Ent- 
lassungen der Heimatfiirsorger gefragt wird, muB der Klerus die Fiirsorger seines 
Bezirkes kennen und mit ihnen zusammen arbeiten. 
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Ist die Familie des Zéglings religiés, so wird die Mitarbeit des Geistlichen mei- 
stens freudig begrii&t und fiihrt nicht selten zu einer innigeren Beziehung zwi- 
schen Klerus und Familie, zwischen dem Seelsorger und dem Jugendlichen. Wie 
wohltuend wirkt es auf unsere Zéglinge, wenn man ihnen sagen kann, daf ihr 
Heimatpfarrer fiir sie eingetreten ist und ihnen zur Riickkehr ins Elternhaus ver- 
holfen hat. Manchmal sind die Bande zwischen Eltern und Kind gelockert oder 
gar gelist, und die entgleisten Jugendlichen fiihlen sich von den Ihrigen ver- 
lassen und verstoBen. Da kann der Geistliche die Mi8stimmung im Elternhaus 
beseitigen helfen und sich dafiir einsetzen, daB die Angehdérigen schreiben oder 
den Zégling einmal besuchen. Viele Vater und Miitter leiden unter den Verir- 
rungen der Kinder schwer, auch schon durch die raumliche Trennung von ihnen. 
Da kann der Seelsorger trésten und ermutigen, raten und heifen. Viele Fur- 
sorgezoglinge sind Ganzwaisen oder Halbwaisen, hangen aber an ihrer Heimat, 
an den Grofeltern, an den Verwandten. Wie sch6n, wenn der Heimatseelsorger 
diese Armsten nicht vergi8t und ihnen mit seiner Liebe nachgeht! Andere Zég- 
linge miissen wegen ihres jugendlichen Alters oder wegen ihrer geistigen oder 
korperlichen Gebrechen langer in Anstaltspflege bleiben und werden dann leicht 
verbittert und bereiten ihren Erziehern Schwierigkeiten. Kénnten nicht in 
solchen Fallen die Pfarrgeistlichen eine Verbindung mit dem Zoégling aufrecht- 
erhalten durch Briefe, durch Zusendung der Kirchenzeitung? Es gentigt ja 
schon, wenn irgendein Laienapostel, der sich tiberall finden l48t, im Auftrage 
des Pfarrers die schriftliche Arbeit tiibernimmt. Eine pers6nliche Note, und ware 
es nur ein Gruf, ist rasch hinzugefiigt. 

Nicht so einfach und freundlich gestaltet sich die Mitarbeit der Pfarrseel- 
sorge, wenn die Familie des Zéglings dem kirchlichen Leben entfremdet ist. 
In vielen derartigen Fallen besteht aber noch eine Beziehung zwischen den Geist- 
lichen und dem Jugendlichen von der Schule, vom Kommunionunterricht her. 
Ein freundlich gehaltenes Schreiben an den Zogling, das ihn aufmuntert, zum ge- 
legentlichen Besuche einladet, ihm Rat und Hilfe in Aussicht stellt, wenn er ent- 
lassen werden kann, starkt die alte Beziehung. Nach einiger Zeit mége man die 
Familie besuchen, am besten in Verbindung mit anderen Hausbesuchen in der 
Nahe, und vorsichtig erforschen, wie sich die Angehorigen zur Unterbringung 
des Kindes in Fiirsorgeerziehung stellen, ob sie einverstanden sind, ob sie selbst 
die Anregung gegeben, welche Plane sie fiir die Zukunft des Zéglings haben. Man 
biete seine Dienste an, und oftmals wird man erfahren, da die Verwandten die 
Hilfe des Geistlichen nicht verschmahen. Stellt sich bei dem Besuche heraus, 
da8 die ungiinstigen hauslichen Verhaltnisse an der Verwahrlosung des Jugend- 
lichen mitschuldig sind, so mu8 man liebevoll priifen, ob nicht irgendwie eine 
Besserung erzielt werden kann, z. B. durch Wohnungswechsel, durch Beschaf- 
fung einer geraumigen Wohnung, durch Arbeitsvermittlung fiir den Vater und die 
alteren Geschwister des Zoglings. Der Fiirsorger ist gern bereit, dem Pfarramt 
Auskunft zu geben und mitzuarbeiten, da8 die Familienverhdltnisse saniert 
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werden; und das ist von der groBten Wichtigkeit fiir den dauernden Erfolg der 
Anstaltserziehung. 


3. Die Nacharbeit. 


Ist die Anstaltserziehung abgeschlossen, so werden die Zéglinge entweder 
widerruflich nach Hause entlassen oder in einer fremden Familie untergebracht: 
in Pflege oder in Dienst, als Lehrling oder Geselle. Alle bleiben bis zur endgiil- 
tigen Aufhebung der Fiirsorgeerziehung einem Fiirsorger unterstellt. 

Die ins Elternhaus zuriickgekehrten Zoglinge haben den Vorteil, daB sie in 
der Heimat sind, wo ihnen alles bekannt ist. Sie haben aber den Nachteil, daB 
dieselben Personen und Verhiltnisse, die ihnen frither gefahrlich und verhangnis- 
voll waren, sie jetzt wieder umgeben. Darum bediirfen sie einer wachsamen Auf- 
sicht. Von Amts wegen mit der Aufsicht betraut ist der Fiirsorger, der mit 
dem Jugendamt sich zu benehmen hat. Auch zwischen Fiirsorger und Pfarramt 
soliten rege Beziehungen bestehen. Vielfach ist es den Geistlichen sehr schwer, 
den Zoégling anzutreffen, wahrend der Fiirsorger ihn zu sich bestellen kann. Und 
bei dieser Gelegenheit kann der Fiirsorger als Laie vielleicht besser auf den Ju- 
gendlichen einwirken als der Priester. Im allgemeinen ist es anzuraten, den Zég- 
ling méglichst bald dem katholischen Vereinsleben zuzufiihren, dem die meisten 
ferngestanden haben. Der Vereinsprases soll sich bemiihen, in pers6nliche Ver- 
bindung mit dem schutzbedtirftigen Menschenkinde zu kommen, wobei er nie- 
mals den Anschein erwecken darf, als wolle auch er den Jugendlichen beauf- 
sichtigen. Vereinzelt wird es vorkommen, da die Aufnahme des Zéglings in 
einen katholischen Verein nicht wiinschenswert ist wegen des schlechten Vor- 
lebens oder wegen des schwierigen Charakters. Dennoch muf die Pfarrseelsorge 
ihn betreuen wie iiberhaupt alle nicht kirchlich organisierten Jugendlichen. Zur 
rechten Betreuung ist in den gréBeren Pfarreien das Laienapostolat notwendig, 
dem auch Vertreter der Jugend und der Arbeiterschaft angehéren mtissen. Durch 
Hausbesuche, Einladungen, Kirchenblatt und ahnliche Schriften mu man die 
Jugendlichen, die von der Vereinsseelsorge nicht erfaBt sind, fiir das religidse 
Leben interessieren. Das ,,Proletariat’’ darf nicht als eine verlorene Masse an- 
gesehen werden. Die Nichtteilnahme am religidsen Leben kann im allgemeinen 
nicht als Grund fiir Riicknahme in Fiirsorgeerziehung gelten. Hat der Zégling 
sich sonst schlecht gefiihrt oder sind die hauslichen Verhaltnisse ungiinstig ge- 
worden, so soll der Fiirsorger in Verbindung mit dem Jugendamt die notwendigen 
MaBnahmen treffen, und der Pfarrer soll sich aus seelsorglicher Klugheit zu- 
rtickhalten. 

Der groé8ere Teil der Anstaltszéglinge kann nicht sogleich ins Elternhaus 
zuriickkehren und muf anderweitig untergebracht werden: in Pflege, in Lehre 
oder in Dienst. Alle diese Jugendlichen kommen in fremde Verhaltnisse, oft fern 
von dem Heimatsort, spiiren die Fremde schon bei der Umgangssprache, in der 
Bekéstigung und vor allem in dem groBen Unterschied zwischen Stadt und Land. 
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Die meisten von ihnen entstammen ja der GroBstadt und sehen sich nun auf das 
flache Land verpflanzt. Da ist es eine dankbare Aufgabe fiir den Geistlichen, 
sich der ortsfremden Elemente anzunehmen, damit sie heimisch und nicht ver- 
argert werden. Man sorge dafiir, dab der Zogling im Jugendverein, in der Sport- 
abteilung, im Kirchenchor Mitglied werde. Man lade ihn regelmafig zur gemein- 
schaftlichen heiligen Kommunion mit den anderen Jugendlichen ein, ebenso na- 
tiirlich zu den kirchlichen Festen, Wallfahrten und Vereinsveranstaltungen. Man 
dulde nicht, daB engherziger Kastengeist die Fremdlinge fernhalt und ausschlieBt, 
daB pharisderhaft iiber ihr Vorleben gerichtet wird. Man verdrange grundsatz- 
lich alle Antipathien in den Kreisen der eingesessenen Bevolkerung und schaffe 
Sympathien fiir die armen Jugendlichen, die in der Fremde leben und arbeiten 
miissen. Sehr bedauerlich ist, daB in vielen Landgemeinden kein katholischer 
Jugendverein besteht, da& er in vielen anderen nicht genug leistet, sodaf die 
Zéglinge Sonntags nicht wissen, wo sie Erholung finden kénnen, und in Vereine 
hineingeraten, die als Vergniigungen nur Tanzen, Karten und Kegeln kennen. 
Aber nicht nur auf dieZéglinge mu& geachtet werden, sondern auch auf die Fa- 
milien, die sich einen Zogling ins Haus nehmen. Sobald man merkt, daB die 
Pflegekinder nur des Pflegegeldes wegen genommen werden, mdge man sich ver- 
traulich an die Geschaftsstelle fiir katholische Familienerziehung in Dormagen 
wenden oder den zustandigen Fiirsorger benachrichtigen, ebenso wenn aus an- 
deren Griinden eine Familie nicht empfohlen werden kann. Die Pfarrgeistlichkeit 
muB8 aber stets darauf achten, da8 durch ihre Auskiinfte die seelsorglichen Be- 
lange nicht gefahrdet werden. Man gebe nie den Pflegefamilien oder Dienstherr- 
schaften offene oder verschlossene Zeugnisse mit. Der Fiirsorger kann sich per- 
sOnlich oder schriftlich beim Pfarramt die gewiinschte Auskunft holen. Ist auch 
dieser Weg nicht ratsam, so wende man sich direkt und vertraulich an die Ge- 
schaftsstelle. 

Der katholische Erziehungsverein fiir die Rheinprovinz, der die karitative Fa- 
milienerziehung ausfiihrt und iiberwacht, bittet immer wieder den Klerus in 
Stadt und Land, der Geschaftsstelle oder den Fiirsorgern geeignete Familien zu 
melden. Das Angebot von landwirtschaftlichen Dienststellen ist ausreichend, 
es herrscht jedoch Mangel an Pflegestellen, namentlich fiir Knaben von 6—10 
Jahren, und an Lehrstellen fiir Handwerker und Gartner. Die Dekanatskonferen- 
zen kénnen sich gelegentlich mit dieser Sorge des Erziehungsvereins beschaf- 
tigen. Durch Werbepredigten und persénliche Riicksprache kénnen die Pfarr- 
geistlichen mithelfen, daB wir gute Familien finden, die unsere gefahrdete Ju- 
gend aufnehmen und im echten Karitasgeist betreuen. 

Mége die Pfarrseelsorge iiberall mit der Fiirsorgeerziehung zusammenarbeiten, 
damit moglichst viele verwaiste und verlassene, verwahrloste und verirrte Ju- 
gendliche gerettet werden! Tu fac officium, cetera cura Dei. 
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Die geistlihhen Ubungen der Windesheimer. 


Von Regens Dr. Gleumes in Emmerich. 


D* Ignatiusforschung hat auf manche religiése Schriften aufmerksam ge- 
macht, die als Vorlaufer des Exerzitienbiichleins anzusprechen sind, und 
vielfach die Behauptung aufgestellt, da& der Stifter des Jesuitenordens von 
diesen Werken beeinflu8t worden sei. Es seien erwahnt die Exercitia quaedam 
Spiritualia, die irrttimlich dem hl. Bonaventura zugeschrieben wurden, Taulers 
Exercitia de Passione Salvatoris nostri Jesu Christi, das Exercitatorium vitae 
spiritualis des Benediktinerabtes Garcia de Cisneros, der zur Zeit des hl. Ignatius 
dem Kloster auf dem Monserrat in Katalonien vorstand, das unser Heiliger auf 
seiner ersten Wallfahrt nach seinem Gesinnungswechsel besuchte; ferner die 
beiden Schriften von Thomas a Kempis Libellus spiritualis exercitii und Brevis 
admonitio spiritualis exercitii, das Rosetum Exercitiorum spiritualium des 
Regularkanonikers Johannes Mauburnus und schlieBlich des Fraterherrn Ger- 
hard van Zuetphens Buch De spiritualibus ascensionibus. P. Arthur Codina S. J., 
der Herausgeber des klassischen Quellenwerkes Exercitia spiritualia sancti 
ignatii de Loyola’, ist der Ansicht, da8 die gro8te Ahnlichkeit zwischen den oben- 
genannten Werken und dem Exerzitienbiichlein in den Aufschriften liege, sonst 
aber kaum oder gar nicht vorhanden sei. ,,Der wesentliche Unterschied liegt 
darin, da viele von jenen Verfassern mehr ermahnend und belehrend vorgehen 
— im Exerzitienbtichlein findet sich nichts dergleichen — oder ihre Betrach- 
tungen und Gebete im Wortlaut vorbringen, was der hl. Ignatius in seinen Exer- 
zitien nur zweimal tut, und dann nur ganz kurz. Diejenigen aber, die auch eine 
Unterweisung gegeben haben, sind in der Art und Weise — sofern ich urteilen 
kann — vom hl. Ignatius so verschieden, da es immer wahr bleibt, die Haupt- 
ahnlichkeit liege im Titel des Buches?.“ 

Es ist eine auffallende Tatsache, daB man unter den Vorlaufern des Exer- 
zitienbiichleins bisher eine Schrift unberiicksichtigt gelassen hat, die meines Er- 
achtens starke, wenn nicht die starkste Ahnlichkeit mit des hl. Ignatius asze- 
tischem Meisterwerk hat. Sie ist, wie die obenerwahnten Traktate des Gerhard 
van Zuetphen, Johannes Mauburnus und Thomas von Kempen, aus der groBen 
Reformbewegung des Gerhard Groot hervorgegangen. Wie so viele andere asze- 
tische Werke des Grootschen Reformkreises (Schriften von Gerhard Groot, 
Florentius Radewyns, Johannes Dirks von Schoonhoven) ist sie in Briefform 
abgefaBt. Johannes Busch, der bekannte Chronist von Windesheim und Refor- 
mator der norddeutschen Kléster in der Mitte des 15. Jahrhunderts, hat diesen 
Brief aus dem Hollandischen ins Lateinische tibertragen und ihn seinem Chronicon 
re ee ee ee 

2 Monumenta historica Societatis Jesu, I: Monumenta Ignatiana, Series II: Exercitia. 


Madrid 1919. 
2 Studien zu den Exerzitien des hi. Ignatius, I. Bd., Innsbruck 1925, 21 u. 22. 
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Windeshemense einverleibt mit dem Titel ,,Epistola de vita et passione domini 
nostri Jesu Christi et aliis devotis exercitiis, secundum quae fratres et layci in 
Windesem se solent exercere, a teutonico in latinum per libri huius editorem 
translata®. Verfasser des Briefes ist Johannes Vos von Huesden, Prior 
des Klosters Windesheim. Als Adressaten brauchen wir keinen bestimmten 
Ordensmann anzunehmen, vielmehr scheint die Anrede ,,dilecte frater“ sich an 
die Windesheimer Konventualen im allgemeinen zu richten. Da auch die Laien- 
briider diese Anweisungen benutzten, so waren sie in hollandischer, also nieder- 
deutscher Sprache abgefaBt. Die Windesheimer Augustinerchorherren und die 
Fraterherren sorgten nicht bloB durch Abschreiben fiir die Verbreitung deutscher 
Biicher, sondern verfaBten auch aszetische Werke in der Muttersprache. Es sei 
nur erinnert an Schoonhovens ,,van de passie des heere“’ und Thomas Hemer- 
kens ,,van goeden woerden to horen ende die to spreken“. 

Johannes Vos, der Verfasser des Briefes de vita et passione domini, nimmt 
eine fiihrende Stellung innerhalb der Windesheimer Kongregation ein, ja wir 
diirfen sagen, er ist die bedeutendste Persénlichkeit dieses Kreises. Gesteht doch 
sein Biograph Johannes Busch?: ,,Viele heiligmaBige, demiitige, hochherzige 
Vater habe ich in unserem Orden und anderswo kennengelernt ; doch bei keinem 
anderen habe ich solche Geistesgré8e und Standhaftigkeit, ein solches Gott- 
vertrauen, gepaart mit solch ehrfiirchtiger Demut, gesehen.“ 

Geboren in dem niederlandischen Dorfe Huesden, kam er auf die Schule nach 
Deventer und wurde hier mit dem Vikar Florentius Radewyns bekannt, der ihn 
dann seinem Freunde Gerhard Groot besonders wegen seiner guten Handschrift 
empfahl. Der gro8e Reformator soll ihn mit den Worten begrii&t haben®: ,,Das 
ist der Mann, den ich gesucht habe, mit dem ich viel Gutes auf Erden wirken 
werde.“‘ Nach dem Tode Groots, dessen Privatsekretar er geworden war, schlieBt 
er sich wieder ganz dem Kreise des Florentius, den Fraterherren, an und wird von 
seinem Meister in das neugegriindete Kloster Windesheim geschickt, wo er im 
Jahre 1388, zwei Jahre nach Errichtung des Klosters, Profe8 ablegt. Als der 
erste Prior, Werner Keyenkamp, sein Amt niederlegt, wahlt man den 28jahrigen 
Vos einstimmig zu dessen Nachfolger. Unter seiner Leitung nimmt das Kloster 
einen gewaltigen Aufschwung. Neue Bauten werden errichtet, zahlreiche Chor- 
herren und Laienbriider aufgenommen. Mehrere Neugriindungen gehen von 
Windesheim aus, und im Jahre 1395 entsteht durch ZusammenschluB dieser 
Kloster die bekannte Windesheimer Kongregation, die sich immer mehr aus- 
wachst durch Beitritt von alten und neugegriindeten Ordensniederlassungen. 
Windesheim ist Vorort dieses Reformkreises, Prior Vos der Vorsitzende, der 
prior superior, der dem alljahrlich stattfindenden Generalkapitel prasidiert. 
Bei einer solchen Gelegenheit halt er im Jahre 1424 eine bedeutungsvolle Rede 


* Chronicon Windesemense, bearbeitet von Dr. K. Grube. Halle 1886, 226—244. 
4“ Chron. Windes. 1. I, c. 13. 
® Chron. Windes. 1. I, c. 10. 
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liber Zweck und Nutzen der Windesheimer Reform. Es war sein Schwanen- 
gesang. 

Ebenso bedeutungsvoll wie sein Wirken nach auBen waren seine Verdienste 
um die Starkung der Disziplin und die Vertiefung des religidsen Lebens. Dazu 
dienten ihm die Exerzitien, die Busch definiert® als ,, Ubungen fiir Religiosen, 
die das Dorngestriipp der Sinnlichkeit ausroden und die Blumen der Tugenden 
pflegen sollen‘. Ihr Ziel sei das Verkosten géttlicher Wonnen. Vos habe diese 
Ubungen schon im Hause des Florentius, angeleitet von diesem Meister des 
inneren Lebens, gemacht und sie im Kloster zu Windesheim fortgesetzt, auch 
dann, als er zur Pralatenwiirde erhoben worden war. So befolgte er die Praxis 
des géttlichen Heilandes, von dem das facere und docere ausgesagt wird. Der 
Prior iibt das selbst, was er seinen Untergebenen empfiehlt und predigt. 

In einleitenden Bemerkungen weist der Verfasser der Epistola auf das Bei- 
spiel der Heiligen hin, die im Kreuze der Bu&e ausgeharrt haben. ,,Was sie durch 
ihre Kleidung nach aufen hin kundgetan, das haben sie in Wahrheit auBerlich 
und innerlich durchgefiihrt, in echter BuBe, in Abtétung der Natur, in wahren 
Tugenden, worin unser Herr und seine Heiligen sich vorher geiibt und uns ein 
Beispiel hinterlassen haben.‘‘ Diesen Gedanken hat sich die Imitatio Christi zu 
eigen gemacht, wo es (I. I, c. 19) hei®t: ,,Der Ordensmann sei innerlich so, wie 
er 4uBerlich den Menschen zu sein scheint.“‘ Johannes Vos spricht dann von den 
Ordensleuten, die durch ihre conversio sich zwar von der Welt abgewendet haben, 
es aber versdumen, durch stetiges Arbeiten an ihrer Vervollkommnung auf dem 
Wege des Guten fortzuschreiten. Er rat seinem Mitbruder, geistliche Obungen 
iiber das Leben Christi anzustellen, um so zur Nachfolge Christi veranlaBt zu 
werden. Aus Ubung und Erkenntnis erwachst die Liebe. Mag auch jemand die 
ganze Schrift und jedes erlassene oder niedergeschriebene Gesetz besitzen und 
kennen, so wiirde das keineswegs geniigen, wenn er die Befolgung vernachlassigte. 
Der Prior gibt dann die Anweisung, nach welchem System die geistlichen Ubun- 
gen angestellt werden konnen. Er bemerkt dazu, da8 er niederschreibe, was 
heilige, in geistlichen Dingen wohlgetibte Manner ihm hinterlassen hatten. Fiir 
jeden Tag der Woche werden drei Betrachtungspunkte vorgelegt. Es bleibt 
dem einzelnen iiberlassen, bei einem Punkte, der ihm besonders zusagt, langer 
zu verweilen oder ihn ausschlieBlich zu erwagen. 

Der erste Punkt ist jedesmal der Jugendgeschichte des Heilandes entnommen, 
angefangen von seiner Menschwerdung im Schofe der reinen Jungfrau (Montags- 
betrachtung) bis zum Abschlu&B des verborgenen Lebens durch die Taufe am 
Jordan (Sonntagsbetrachtung), verbunden mit einem Uberblick iiber die Zeit 
seines offentlichen Lebens. Diese erste Betrachtung soll den Ordensmann in der 
Morgenfrithe beschaftigen, beim Aufstehen in der Nacht und am Morgen. 

Der zweite Punkt, der als Betrachtungsstoff beim Anhoren der heiligen Messe 
dienen soll, ist der Passion Christi entnommen: Montags die Betrachtung tiber 


6 Chron. Windes., 1. I, c. 11. 


a) 


das letzte Abendmahl, Dienstags die Gefangennahme Jesu, und schlieBlich Sonn- 
tags Jesu Auferstehung und Himmelfahrt sowie die Geistessendung. Ein Gebet, 
das sich aus dem Inhalt der Erwdgung ergibt, soll immer den Abschlu8 bilden. 

Der dritte Punkt soll die Verehrung der Heiligen férdern, und zwar sind die 
einzélnen Wochentage der Reihe nach geweiht: den Engeln, Aposteln, Patri- 
archen und Propheten, Martyrern, Bekennern, Jungfrauen und allen Heiligen. 
Auch hier steht es im Belieben des Betrachtenden, sich mit einem Heiligen, den 
er besonders verehrt, eingehend zu beschaftigen. Er wird am zweckmdabfigsten 
die Zeit vor dem Essen (ante prandium, um Mittag) hierzu verwenden, indem er 
einen Hymnus oder eine Sequenz, Antiphon oder ein Responsoriuin zu Ehren 
der betreffenden Heiligen betend betrachtet. 

Als Einleitung fiir den ganzen Zyklus der Wochenbetrachtungen soll am 
Montag eine Erwagung iiber Gottes Wohltaten angestellt werden, tiber die Er- 
schaffung, Begnadigung und ewige Beseligung des Menschen, tiber seine Herr- 
scherstellung inmitten der erschaffenen Dinge. 

Prior Vos empfiehlt dann die Gewissenserforschung, ein Generalexamen liber 
Gedanken, Worte, Werke und Unterlassung, Suchen nach den Wurzeln der 
Fehler, Priifung iiber die Verrichtung der einzelnen Ubungen. 

Im Anfange seines Briefes hatte der Geistesmann erklart, daB er die Ubungen 
von anderen iibernommen habe. Damit soll aber nicht gesagt sein, daB er nicht 
selber auch an der Ausgestaltung dieser Exerzitien mitgearbeitet hat. Seine 
Hauptquellen werden sein Gerhard Groot, der ihn besonders auf den hl. Bernhard 
verwies, und Florentius Radewyns, der sehr stark von den Schriften Bonaven- 
turas und den pseudobernhardinischen Werken beeinflu8t worden ist. Zum 
Schlusse stellt Vos es dem Ordensmanne anheim, sich nach den Weisungen 
seines Freundes, des Fraterherrn Gerhard van Zuetphen, zu richten, der in 
seinem Traktat ,,Beatus vir‘ (De spiritualibus ascensionibus) folgende sieben 
Wochenbetrachtungen bietet: das letzte Gericht, Gottes Wohitaten, Tod, Hille, 
Leiden Christi, Siinden, Seligkeit im Himmel. 

Das Exerzitienbiichlein des Ignatius ist eine Anleitung, wie man die religidsen 
Ubungen machen soll, und zwar ein Direktorium fiir den Exerzitienmeister. In 
ahnlicher Weise ist die Epistola des Windesheimer Superiors ein Direktorium, 
jedoch fiir den Exerzitanten, fiir den Ordensmann. Die Windesheimer Exer- 
zitien soll der Ordenspriester und Laienbruder Woche fiir Woche anstellen. Die 
Ignatianischen Exerzitien werden von dem Exerzitienmeister in gréBeren Zeit- 
abstanden dem Ordensklerus, aber auch Weltpriestern und Laien gegeben. 

Die Mystik spricht von einem dreifachen Wege zu Gott, via purgativa, 
illuminativa und unitiva, Weg der Reinigung, Erleuchtung und Einigung, oder 
in der Sprache des alten Ménchtums die conversio prima, secunda und tertia, 
die grundsatzliche Abkehr von der Welt, die eigentliche Bekehrung, die fort- 
schreitende Abkehr vom Bosen und das Wachstum im Guten, und endlich die 
Abkehr vom Kérpeflich-Sinnlichen und Erhebung zur mystischen Schau. Die 
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Exerzitien des spanischen Ordensstifters stellen die viae purgationis et illumina- 
tionis dar und bereiteten auf die via unionis vor. Die Ubungen der Nieder- 
lander beziehen sich, da sie fiir Ordensleute bestimmt sind, die die prinzipielle 
Abkehr von der Welt vollzogen haben, in der Hauptsache auf die via illumina- 
tionis. Im Gegensatz zur altmonastischen Auffassung, die Gott in den Mittel- 
punkt stellt (theozentrische), bahnt sich in den geistlichen Ubungen der Windes- 
heimer, die sie selbst devotia moderna nannten, die ,,christliche Renaissance“ 
mit ihrer anthropozentrischen Anschauung einen Weg, die in dem natiirlich- 
psychologischen Aufbau der Ignatianischen Ubungen zur Entfaltung kommt und 
in der Dogmatik zum Molinismus als Gegensatz zum Thomismus fiihrt. 

Die geistlichen Ubungen des Johannes Vos bildeten die Richtschnur des 
religidsen Lebens in den Kléstern der Windesheimer Kongregation. Auf Grund 
dieses Programms hat Thomas von Kempen, was man bisher tibersehen hat, 
den gréBten Teil seiner aszetischen und homiletischen Traktate verfa8t. In 
seinen Orationes et meditationes de vita Christi beginnt er mit einer Danksagung 
fiir die Wohltaten Gottes, behandelt dann die Kindheit Jesu, sein Leiden, seine 
Auferstehung und Himmielfahrt sowie die Sendung des Heiligen Geistes in aus- 
fiihrlichen Betrachtungen, dagegen die dreijahrige Lehrtatigkeit nur kurz, 
genau so, wie die Anweisungen des Priors von Windesheim es vorschreiben. Unter 
dem gleichen Gesichtspunkt sind die Sermones de vita et passione Domini ab- 
gefaBt. In ahnlicher Weise hat Ignatius seine Betrachtungen aus den Evan- 
gelien ausgewdhlt, Kindheit, Leiden und Verherrlichung Jesu ausfiihrlicher, wie 
es durch die Symbola und die Geheimnisse des Rosenkranzes nahegelegt wird. 
Unter den poetischen Werken des Kempener Mystikers finden sich vorzugsweise 
Hymnen itiber Christi Geburt, Leiden und Auferstehung, tiber Maria, die Engel 
und Heiligen, oft ausgehend von einer Antiphon oder einem anderen liturgischen 
Gebetsteil, wie es Vos fiir die dritte Tagesbetrachtung zu Ehren der Heiligen 
empfiehlt. Auch die Imitatio Christi weist manche Beriihrungspunkte mit der 
Epistola de vita et passione Christi auf. So ist z. B. das 19. Kapitel des 1. Buches 
iiberschrieben ,, Von den Ubungen eines frommen Ordensmannes“. Am Schlusse 
seines Briefes fordert Johannes von Huesden den Adressaten auf, die gottliche 
Gnade bereitwillig aufzunehmen und mit dem Psalmisten zu sprechen: ,,Audiam 
quid loquatur in me Dominus meus“ (Ps 84, 9). Mit den gleichen Worten leitet 
der Verfasser der Imitatio sein drittes Buch ein. Die Mahnung zur Demut nach 
einem Worte des hl. Augustinus lautet in der Nachfolge Christi: ,,Ama nesciri 
et pro nihilo putari“ ; bei Vos: ,,Ama nesciri et ab aliis contemni exopta’.“ ,,Was 
gibt es Siiferes, Beruhigenderes, Gott Angenehmeres, was fiir eine einfaltige 
Taube Heilsameres, als im Felsgekliift, d. h. in den Wunden unseres Herrn Jesu 
Christi, taglich nicht blo® andachtig zu verweilen, zu ruhen und selig zu sein, 
sondern auch in der gleichen Liebe, mit der er selbst verwundet ward und starb, 


7 Im. I, 2; Chron. Windes., 1. I, p. 240. 
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alle Tage lebend zu sterben?“ so fragt der Prior von Windesheim’. Und der 
Subprior v. Zwolle stimmt ihm bei, wenn er mahnt: ,,Ruhe im Leiden Christi, 
wohne gern in seinen hochheiligen Wunden. Denn wenn du zu den Wunden und 
késtlichen Malen Jesu in Andacht deine Zuflucht nimmst, so wirst du in der 
Triibsal grofe Starke empfinden®.“ 

So spricht auch aus der Imitatio Christi der Geist des frommen Priors Jo- 
hannes Vos von Huesden zu uns, des groBen Schiilers des gro{en Reformators 
Gerhard Groot, der, wie die beriihmten Ordensstifter Bruno und Norbert, Sohn 
der niederrheinischen Lande war. 


2 


SS ee 
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2. Codicis iuris canonici glossarium. Verba difficiliora et formulas iuris, quae in Codice 
iuris canonici continentur, in linguam germanicam vertit explanavit et notis instruxit Nicolaus 
Hilling, Jurisconsultus et in Academia Friburgensi Antecessor (Auxilia ad Codicem i. c. ex- 
quirendum collecta et instructa, vol. III), Friburgi Brisigavorum (apud Jos. Waibel) 1925, 
50 S., 8°, Geh. 1,50 M. 

3. C. Schaeffer und H. Brode, Kirchenrecht (GrundriB des privaten und 6ffentlichen Rechts, 
herausgegeben von Oberlandesgerichtsrat C. Schaeffer, 20. Bd.), 1.—5. Auflage, Leipzig 
(C. L. Hirschfeld) 1927, 176 S., 8°, Kart. 4 M., Halbl. 5 M. 

4. Emil Sehling, Kirchenrecht Il: Das evangelische Kirchenrecht. Die Stellung des Staates 
zur Kirche und das Verhdltnis der Religionsgesellschaften zueinander. 2. Auflage (Sammlung 
Géschen 954), Berlin und Leipzig (Walter Gruyter & Co.), 1927, 87 S., 16°, Geb. 1,50 M. 

5. Anton Perathoner, Das kirchliche Gesetzbuch (Codex iuris canonici). Sinngema8 wieder- 
gegeben und mit Anmerkungen versehen. 4., verbesserte und stark vermehrte Auflage. 
Bressanone (d. h. Brixen, A. Weger) 1926. VIII u. 763 S., 8°, Geb. 12 M. 

6. Eduard Eichmann, Lehrbuch des Kirchenrechts auf Grund des Codex iuris canonici fiir 
Studierende (Wissenschaftliche Handbibliothek I. Reihe: Theolog. Lehrbiicher XXXIV). 
2. Auflage. Paderborn (F. Schéningh) 1926, XXII u. 763 S., 8°, Geb. 17 M. 

7. Albert M. Koeniger, Katholisches Kirchenrecht mit Beriicksichtigung des deutschen 
Staatskirchenrechts (Herders Theologische Grundrisse), Freiburg (Herder & Co.) 1926, XVII 
u.514 S., 8°; ungeb. 11 M., geb. 13 M. 

8. A. De Meester, Juris canonici et iuris canonico-civilis Compendium. Nova editio adnormam 
Codicis iuris canonici. Brugis (Societas S. Augustini), 8° Tom. 1 1923, IX u. 328 S.; Tom. II 
1923, XIII u. 533 S.; Tom. If 1, 1926, VIII u. 424 S. 

9. Jokann B. Sadgmiiller, Lehrbuch des katholischen Kirchenrechts. 4., auf Grund des 
Codex iuris canonici vollstandig umgearbeitete Auflage. Freiburg (Herder & Co.) I 1 (Einlei- 
tung; Kirche und Kirchenpolitik), 1925, 150 S., 8°, geh. 6 M.; I 2 (Die Quellen des Kirchen- 
rechts), 1926, 278 S., 8°, geh. 5 M. 

10. Nikolaus Hilling, Die allgemeinen Normen des Codex iuris canonici, Freiburg (Waibel) 
1926, VIII u. 163 S., 8°, geh. 4,80 M. 

11. Diézesansynode des Bistums Miinster 1924, Kommissionsverlag der Regensbergschen 
Buchhandlung, Miinster i. W., VIL u. 254 S., 8°, geb. in Hlbidr. 9 M. 

12. Die Osnabriicker Diézesansynode im Jahre 1920: III. Sammlung kirchenrechtlicher Be- 
stimmungen mit besonderer Berticksichtigung des Partikularrechts, Osnabriick (F. Schéningh) 
1925, X u. 566 S., 8°, geb. in Hlbidr. 15 M. 

13. Theodor Grentrup, Jus Missionarium in formam compendii redactum, Tom. I., Steyl 
(Druckerei des Missionshauses St. Michael) 1925, XIV u. 544 S., geb. in HIbidr. 20 M. 

14. Anton Résch, Die Ehe im kirchlichen und biirgerlichen Recht. Ein Leitfaden fiir katho- 
lische Laienhilfe. 2. Auflage. Freiburg (Caritasverlag) 1926, VIII u. 109 S., 12°, geb. 3 M. 

15. Nikolaus Hilling, Das Eherecht des Codex iuris canonici, Freiburg (Waibel) 1927, 
176 S., 8°, ungeb. 5 M. 

16. Franz Triebs, Praktisches Handbuch des geltenden kanonischen Eherechts in Verglei- 
chung mit dem deutschen staatlichen Recht; fiir Theologen und Juristen. I. Teil: Breslau 
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(Kommissionsverlag Miller & Seiffert) 1925, 208 S., 8°, in Ganzl.7 M. II. Teil: Breslau (Ost- 
deutsche Verlagsanstalt) 1927, 207—435 S., 8°, in Ganzl. 8 M. 

‘17. August Knecht, Die Ehescheidung in Religion und Recht. Ein Vortrag (Politik und 
Kultur, Schriftenreihe der Augsburger Postzeitung, Heft 2). Augsburg (Haas & Grabherr) 
1926, 40 S., 8°, in steifem Umschlag 1 M. 

18. Johann Haring, Das Lehramt der katholischen Theologie. Festschrift der Grazer Uni- 
versitat fiir 1926. Graz (U. Moser) 1926, 163 S., 8°, ungeb. 6 M. 

19. George Vromant, De bonis ecclesiae temporalibus ad usum praesertim missionariorum et 
religiosorum (Museum Lessianum, section théologique 19), Louvain (Editions du Museum 
Lessianum, Rue de Récollets 11) 1927, XIV u. 396 S., 8°, ungeb. 35 Fr. 

20, Albert M. Koeniger, Zum Kapitel Kirche und Staat. Zwei Vortrage (Politik und Kultur, 
Schriftenreihe der Augsburger Postzeitung, Heft 5). Augsburg (Haas & Grabherr) 1927, 60 S., 
8°, in steifem Umschlag 1,50 M. 
® 21. Nikolaus Hilling, Die drei letzten Konkordate des Heiligen Stuhles mit Lettland, 
Bayern und Polen (Quellensammlung ftir das geltende Kirchenrecht, herausgegeben von Nik. 
Hilling, Heft 16). Freiburg (Waibel) 1927, 46 S., 8°, ungeb. 1,50 M. 

22. Franz Xaver Kiefl, Kritische Randglossen zum Bayrischen Konkordat unter dem Ge- 
sichtspunkte der modernen Kulturideale und der Trennung von Kirche und Staat. Regens- 
burg (Manz) 1926, 148 S., 8°, ungeb. 3,50 M. 


1. Es diirfte nicht unangezeigt sein, Besprechungen einmal mit der Besprechung eines Buches 
iiber das ,, Besprechungswesen“ zu beginnen. Fr. Eckardt hat diesem Gegenstand eine aus- 
fiihrliche Darstellung in Form einer sehr gut ausgestatteten Schrift gewidmet. Sie soll zu-. 
nachst praktischen Zwecken dienen und gliedert sich daher sinngemaf in die zwei Teile: 
1. Die Aufgaben des Verfassers und des Verlegers, II. Die Aufgaben der Schriftleitungen und 
Referenten; im ersten wird von den gesetzlichen und vertraglichen Bestimmungen, von der 
Abgrenzung des Interessentenkreises, von Versendung und Behandlung der Besprechungen, im 
zweiten von der Einforderung der Besprechungsstticke, von deren Behandlung und endlich von 
der Besprcehung als solcher gesprochen. Dieser, das Geschaftliche betreffende Rahmen ist aus- 
gefiillt mit allem Einschlagigen, so daB nicht nur das Technische — was hier weniger in Betracht 
kommt — sondern auch das Grundsdtzliche erdrtert wird, und zwar, um dies gleich von 
vornweg zu betonen, nach Form und Inhalt in sehr ansprechender und sachlicher Weise. So 
schreibt der Verfasser durchaus verniinftig tiber Verlagsvertrag (S.4 ff.) und Waschzettel 
(S. 12 ff.), tiber Ankiindigung eines Buches vor, beim und nach dem Erscheinen (S. 19 f.), iiber 
Feststellung und Auswahl der Besprecher (S. 23 ff.), iiber Umgehung der Redaktionen bei Ein- 
forderung von Besprechungsstiicken (S. 39 und 105), iiber die Notwendigkeit der Versendung 
gebundener oder wenigstens aufgeschnittener Besprechungsstiicke. Dort, wo der vielberufene 
§ 11 des PreBgesetzes beriihrt wird (S. 78 f.), hatte auch beigefiigt werden kénnen, daB dieser 
Paragraph fiir wissenschaftliche Erwiderungen absolut unzulanglich ist. Denn er l48t nur Ent- 
gegnungen auf ,,fatsachen“ und mit ,,tatsachlichen Angaben“ zu; dadurch aber steht man 
einer ungerechten und feindseligen Kritik gegeniiber oft machtlos da. Und ebenso ist es mit der 
Forderung dieses Paragraphen, den Raum der zu berichtigenden Mitteilung nicht zu iiber- 
schreiten (sofern man nicht die Druckkosten bezahlen will); denn eine Kritik kann durch eine 
einzige lieblose Wendung oder mehr noch durch Verschweigung einen gréReren Schaden zu- 
fiigen als durch viele Worte. Nur wenn in derlei Fallen die Redaktion anstandig genug ist, den 
Wortlaut des Gesetzes nicht zu pressen, kann der Autor dem Kritiker gegentiber in etwa zu 
seinem Rechte kommen. Hinsichtlich des Inhalts einer Besprechung formuliert der Ver- 
fasser seine Forderungen auf Grund von Bemerkungen des Wiener Historikers Wilhelm Bauer 
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dahin: sie miiBte enthalten 1. eine zuverlassige Inhaltsangabe und 2. die Beurteilung des Wertes 
des Buches. Zu dem ersten Punkte ware noch zu sagen, daB es auch der Angabe des Zweckes, 
sodann der der Ergebnisse und vielleicht auch der der Tendenz bediirfte. Da® auf den zweiten 
Punkt das Schwergewicht fallt, ist klar; aber hier liegt zugleich der wundeste Punkt alles 
Besprechungswesens. Kann man die Erfiillung der ersten Forderung von jedem Besprecher 
fordern, so nicht in gleichem MaBe die der zweiten. Vertrautsein mit dem Thema des Buches — 
wenigstens im allgemeinen — ist die eine Vorbedingung fiir den Rezensenten, die zweite die, 
sich objektiv einem anderen Autor und einer Sache gegentiberstellen zu kénnen. Letzteres, 
eine Forderung namentlich fiir den Historiker im weitesten Sinne dieses Wortes, ist die Kar- 
dinaltugend des Kritikers. Und wie wenig wird sie getibt! Man weif, wie subjektiv oft Rezen- 
senten eingestellt sind, und man darf behaupten, daB es Menschen gibt, denen nicht bloB der 
gute Wille, sondern auch die Fahigkeit objektiver Betrachtungsweise oder gar beides mangelt. 
Temperamentvoll, aber im Grunde nicht unrichtig hat J. Freisen (Wurzburg) in der Z® Sav. 
RG. 1925, 594 f. sich geduBert: ,,Rezensionen werden vielfach von unwissenden Leuten ge- 
schrieben und entbehren meist der wissenschaftlichen Objektivitat.‘‘ Allein nicht bloB die 
Rezensenten, auch die Redaktionen sind haufig daran schuld, da& das Besprechungswesen zum 
Besprechungsun wesen wird. Namentlich gilt das von Tages- und Wochenblattern und ihren 
so oder anders genannten literarischen Beiblattern, wie man an jtingsten Beispielen auch, z. B. 
der ,,K6Inischen Volkszeitung‘‘ oder der Miinchener ,,Allgemeinen Rundschau“ (s. hier unten 
bei Nr. 7) nachweisen kann. Nicht selten wird irgendein Freund vorgeschoben, der natiir- 
lich in den hOchsten Superlativen die literarische Neuerscheinung preist, ohne auch nur im 
geringsten mit dem Inhalt des Buches kritisch sich zu befassen’. Und die Verleger sind dann 
selbstverstandlich beflissen, mit solchen Elogen obskurer oder nicht genannter Gewéahrs- 
manner marktschreierisch ihre Prospekte zu ftillen. Der biedere Bootier la4Bt sich dann durch der- 
lei Geschmier betéren, und dochist allesnichts als ganz gewohnliche Reklame, mit der auch in der- 
selben Weise ,,reiner Bienenhonig‘‘ oder ,,wohlriechende RauchfaBkohlen“* angeboten werden 
(ein typisches Beispiel siehe hier unten bei der Besprechung von 5, Perathoner). Eckardt, der 
Verfasser des angezeigten Buches, spricht ferner nicht mit Unrecht von Machenschaften 
und vom Cliquenwesen in Hinsicht auf Besprechungen (S. 104 f.) und erértert noch 
die Frage, ob eine Besprechung vom Verfasser gezeichnet werden soll oder nicht (S. 118 ff.) ; 
fiir die wissenschaftliche Kritik kann dies doch nur bejaht werden. Noch gar mancherlei lieBe 
sich zu dem Gegenstande sagen, und es ware jedenfalls eine feine Sache, das Besprechungs- 
wesen fiir die neueste Zeit und fiir eine bestimmte Sparte zum Gegenstand einer Untersuchung 
zu machen, wie dies bereits in gewissem Ausmafe fiir das Plagiat geschehen ist; neben ausge- 
dehnter Sachkenntnis ware allerdings dafiir auch groBe Personalkenntnis vonnéten. Aber wer 
will dann der Katze die Schelle anhangen ? 


2. Ein kanonistisches Lexikon in deutscher Sprache — das franzésische von Villien und 
Magnin steht erst beim 2. Heft — ware etwas sehr BegriiBenswertes. Einen kleinen Anfang 
hat Professor Hilling in Freiburg gemacht, indem er ein ,, WOrterbuch*“ zum Kodex fiir Stu- 
dierende des Kirchenrechts herausgab. Sie werden ihm daftir um so dankbarer sein, als heute 
immer mehr der Betrieb des Lateins an den verschiedenerlei Gymnasien zuriicktritt und selbst 
solche zu den theologischen Studien zugelassen werden, die im Latein nur eine Ersatzpriifung 


1 So schreibt Herm Binder: Was mir an manchen Kritiken nicht gefallt (Lit.-Beil. 
z. Augsb. Postz. 1927 Nr. 46): ,,Sie sprechen tiber das ihnen gerade vorliegende Buch 
darauf los, méglichst in hohen Ténen und Lobesphrasen, selten mit eingesprengten Wen- 
dungen ‘eigentlicher Kritik oder kritischen Vorbehalten, noch seltener in direkter Ab- 
lehnung oder Verwerfung. Sie bringen dann die bekannten Kritikerwendungen, die nichts 
anderes sind als Sprtiche.‘ 
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gemacht haben. Indes auch jene, die volle humanistische Bildung genossen haben, brauchen 
sich nicht zu schimen, das Hilfsmittel eines Spezialwérterbuchs fiir den Kodex zu Rate zu 
ziehen. War man anfangs, als dieses erschienen war, voll des Lobes iiber die Einfachheit und 
Leichtverstandlichkeit seines Lateins, so merkte man bei naherem Studium bald, da& das neue 
kirchliche Gesetzbuch voll von technischen Worten und Wendungen, namentlich aus dem ro- 
mischen Rechte, ist, und daB es bei aller Klarheit der Latinitat keine so einfache Sache bedeute, 
die Kanones richtig und sinngemaB zu iibersetzen. Hillings Glossarium ist nun hierfir ein treff- 
liches Hilfsmittel. Es enthalt nicht weniger denn etwa 500 schwierigere Worte und Rechts- 
grundsatze, die ziemlich alle erklart und woftir auch entsprechende Kanones zitiert werden. 
Freilich mancherlei, was man wohl als angefiihrt erwarten dirfte, vermi&t man: so acatholici in 
seiner Doppelbedeutung, bei actio die a. de in rem verso c. 536 § 4; 1527 § 2; adultus; anuerum; 
binatio ; brachium saeculare (c. 2198) ; commenda perpetua c. 1439; congregatio in seiner vier- 
fachen Bedeutung ; congrua z. B. c. 1473; delegatus ; herus c. 1355; fructus intercalares c. 1481 ; 
institutio collativa und authorizabilis; iusta causa; territorium; testes maiores z. B. c. 1789; 
bei vicarius: vicarius delegatus (nachtraglich) ; vicarius des Domkapitels sede impedita c. 429; 
Kardinalvikar, Domvikar, Chorvikar u. a. Auch ist es fraglich, ob die Woérter immer mit der 
richtigen Bedeutung wiedergegeben sind: so scheint die Ubersetzung von commenda lediglich 
mit ,,Verwaltung einer Pfriinde“ doch nicht hinreichend; die teilweise allerdings auch pro- 
miscue gebrauchten Ausdriicke abrogare und derogare bzw. obrogare haben doch eigentlich die 
Bedeutung von direkt durch Widerruf ganz oder teilweise aufheben und indirekt durch ErlaB 
eines entgegenstehenden Gesetzes ganz bzw. teilweise aufheben. Unter filii hatten auch noch 
incestuosi und expositi genannt werden kénnen. Der Ausdruck ministri in c. 108 wird im alten 
Sinn ftir diaconi gebraucht, nicht, wieVerfasser sagt, ,,fiir alleGeistlichen vom Priester abwarts ; 
denn sie sollen ja zur hierarchia ordinis iuris divini gema8 dem Wortlaut des Kanons gehdéren. 
Fiir persona moralis ist der Ausdruck ens iuridicum nur eine Umschreibung (Rechtsgebilde), 
nicht, wie es nach Hilling scheinen kénnte, eine andere technische Bezeichnung. Unter prae- 
sumptio méchte man die Ausdriicke pr. iuris und pr. iuris et de iure erklart wissen; durch die 
lateinischen Ausdriicke allein wird der Beniitzer auch nicht kliiger. Bei reconciliatio sollte auch 
der Bedeutung AussOhnung des Siinders gedacht sein, auch wenn der Kodex den Ausdruck in 
dieser Bedeutung selbst nicht hat. Doch, wie gesagt, Hillings Glossarium ist ein kleiner An- 
fang, der fiir Anfanger seine Dienste tut ; das wissenschaftliche Glossar zum Kodex wird uns ja 
der Jurist Rudolf Kostler bringen, von dem wir das Beste erwarten diirfen. 


3. Das ,,Kirchenrecht® von Schaeffer und Brode ist nur ein Repetitorium fiir Juristen, 
ahnlich wie das von Oberlandesgerichtsrat O. G. Schwartz in Breslau, dessen ,,Kirchenrecht“ 
nunmehr 1927 in 14.—17. Auflage vorliegt. Diese Repetitorien gehen — man sieht es aus der 
Auflagezahl — ab wie die warmen Semmeln, und es laBt sich insbesondere dem von Schaffer die 
Nitzlichkeit gewi® nicht absprechen, sofern die Herren Juristen Kirchenrecht auch wirklich 
hoéren und dann ein solches Buch nur zur Wiederholung beniitzen. Aber ich darf wohl hier Ein- 
spruch dagegen erheben, dafK meine ,,Grundziige des Kirchenrechts“ (Bonn, 
Rohrscheid 1924) in ganz unverantwortlicher Weise in dem Schdfferschen Re- 
petitorium gepltindert sind, so zwar, daf Einteilungen, die sich sonst in keinem anderen 
Kirchenrecht finden, und auf die ich mir ihrer didaktischen Brauchbarkeit wegen auch etwas 
zugute tun darf, einfach iibernommen, ja selbst ganze Satze, mit mehr oder weniger febensdchis 
lichen Umformulierungen, manchmal sogar wortlich ausgehoben wurden. 


4. Ein vortreffliches Biichlein ist das ,,.Evangelische Kirchenrecht“ von Professor 
Sehling (Erlangen) in der Gdschensammlung. Es ist ohne Zweifel besser geraten als das katho- 
lische Kirchenrecht vom selben Verfasser in der némlichen Sammlung? 1922), das angesichts 
des weitausgedehnten Stoffes auch als Repetitorium zu wenig  bietet. Hingegen ist jenes 
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2, Bandchen klassisch geschrieben. Der Verfasser teilt seinen Stoff, wie herkémmlich, nach 
dem Gesichtspunkte der Verfassung und Verwaltung. Zu Anfang des ersten Teiles gibt 
er einen sehr lehrreichen und bei aller Kiirze erschépfenden geschichtlichen Uberblick, der die 
Entwicklung des evangelischen Kirchenrechts bis 1918 schildert. Nicht leicht war es, die Ver- 
fassung nach 1918 aus denOrdnungen der zur Zeit 29 evangelischen Landeskirchen in Deutsch- 
land ein abgerundetes Ganzes herauszuschilen, und nicht mit Unrecht klagt der Verfasser 
(S. 20): ,,Die Verfassung ist in den deutschen Landeskirchen auBerordentlich verschieden aus- 
gefallen; es herrscht ein vollkommener Partikularismus.‘‘ Den Abschnitt iiber die Verwal- 
_tung gliedert er in Verwaltung im weiteren und engeren Sinn und nimmt unter erstere Rechts- 
bildung und Gerichtsbarkeit. Es ware doch wohl besser, die Rechtsbildung unter Verfassung | 
zu stellen; die Gerichtsbarkeit gehort selbstverstandlich unter Verwaltung ; aber dann fiele die 
unverstandliche Unterscheidung in Verwaltung im weiteren und im engeren Sinn weg. Bei der 
Darstellung des Verhaltnisses von Staat und Kirche kommt natiirlich der evangelische Stand- 
punkt des Verfassers zur Geltung, vielleicht etwas zu stark. Wer sich aber rasch tiber den Pro- 
testantismus im heutigen Deutschland orientieren will, dem leistet das Btichlein sehr gute 
Dienste. 


5. Das ,,Kirchenrecht“ des Pralaten Perathoner in Brixen hat bereits innerhalb sieben 
Jahren seine 4. Auflage erlebt. Urspriinglich eine teils w6rtliche, teils freie Wiedergabe des 
Kodex, die einen oft gerade da im Stich lie8, wo man schwierigere Texte tibersetzt zu finden 
hoffte, ist das Buch mehr und mehr zu einem Handbuch des Kirchenrechts geworden, ohne daB 
es allerdings seine friiheie Anlage verleugnete. Der Ausbau geschah auf dem Wege, dai immer 
mehr Anmerkungen zu dem wortlich oder sinngemaB wiedergegebenen Text des Kodex ge- 
macht wurden, so da8 eine Art kommentierte Ausgabe desselben entstand. Dazu ist dann die 
unbedingt notwendige Einftihrung in die juristischen Vorbegriffe gekommen. Die geschicht- 
liche Einleitung, anfanglich sehr mager und nattirlich nur die Lehre von den formalen 
Quellen, nicht eine Geschichte des Kirchenrechts umfassend, wurde sehr stark, man méchte 
gegeniiber dem Bediirfnis in einem solchen Buch sagen tiberstark ausgebaut. Es wurden sogar 
mitten in den Text in Kursive geschichtliche Uberblicke iiber die Entwicklung der rémischen 
Kurie und der einzelnen romischen Behérden eingeftigt, manches Geschichtliche auch noch in 
die Noten verstaut, so daB man sich iiber Mangel an Berticksichtigung der Geschichte in dieser 
Form nicht beklagen kann. Beim Eherecht sind reichliche Allgemeinerlauterungen wieder in 
Kursive dem Text eingefiigt, da sie in den Noten nicht unterzubringen waren. Ein Anhang (II) 
sagt das Notige iiber den Geschaftsverkehr mit der romischen Kurie. Das staatliche Recht 
ist durchgangig nur beim Eherecht, sonst gelegentlich, insbesondere beim Strafrecht, bertick- 
sichtigt, und zwar, freilich oft nur allzukurz, das deutsche, dsterreichische, italienische, schwei- 
zerische und franzésische Recht. Die Darstellung geht, schon der Uranlage entsprechend, 
ganz nach der Reihenfolge der Kanones des Kodex vor. Daf alle Neuentscheidungen der 
romischen Behdrden mitberiicksichtigt bzw. die letzten in einen Anhang verwiesen sind, ist 
selbstverstandlich. In den Noten wird auch jeweils auf den bisherigen Rechtszustand ver- 
wiesen und ebenso auf Neuerungen des Kodex aufmerksam gemacht. Ein Urteil tiber das Buch 
im ganzen 148t sich etwa dahin zusammenfassen: Verleugnet es seinen ursprtinglichen Zweck 
und Charakter selbst heute in der 4. Auflage nicht, so ist es doch immer mehr zu einem vor- 
trefflichen, auch fiir die Praxis brauchbaren Hilfsmittel geworden, das sich auch durch seine 
buchhandlerische Ausstattung empfiehlt. Das gilt auch ohne die Reklameprospekte des 
Verlags, der gleich nach Erscheinen der 4. Auflage 1926 einen solchen mit einer selbstgefertigten 
Waschzettelbesprechung verschickte und dann in einem neuen Prospekt von 1927 nicht nur 
jene Waschzettelanpreisung wieder abdruckte, sondern auch , Besprechungen“ aus der ,, K6l- 
nischen Volkszeitung‘‘, ausdem Priesterkonferenzblatt und aus dem Pastoralblatt des Bistums 
Eichstatt brachte, welch letztere, soweit sie angeftihrt ist, wieder nichts anderes ist als die 
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erste Waschzettelbesprechung (vgl. dazu hier oben S. 3f.). Einige Wiinsche durfen aber wohl 
geltend gemacht werden. So ist es unpraktisch und zeitraubend, wenn die Kanones des Kodex 
nur gruppenweise bei den Paragraphentiteln beigefiigt sind; es wiirde besser jeder einzelne 
auch nach dem betreffenden Satze im Texte zitiert. Nicht einzusehen ist, warum die Privi- 
legien der Kardinale aus dem Kodex lateinisch wiedergegeben sind (S. 123 f.) und nicht deutsch. 
Ebenso waren in den Noten zitierte rémische Entscheidungen in kurzer Zusammenfassung 
deutsch zu geben, so S. 215; 245; 514. Vieles in den Noten und den beigefigten Erkla- 
rungen ist unverhaltnismaBig breit, so S.31 f. die Note tiber die Bedeutung des im Liber 
sextus vorkommenden Ausdrucks numerus perfectus. Manche Note ist volistandig tberfltissig, 
so die S. 882. S. 158 ist pallium statt mit Binde besser mit Streifen wiederzugeben. Es ist nicht 
klar, was S. 54° unter Reichsgesetzblatt zu verstehen ist, da doch hier allgemein von der Ge- 
setzespublikation seitens staatlicher Behérden die Rede ist. S. 194* wird richtig unterschieden 
zwischen audito capitulo und consilium capituli, jedoch dieser Unterschied in den in der 
Note vorher zitierten Kanones nicht beachtet. Auch Druckfehler sind dann und wann zu ent- 
decken, so S. 479 Bticherzensur, S. 730 lateinisch, S. 3091, wo es statt Auskunftsmittel Aus- 
hilfsmittel hei8en mu8. Doch beeintrachtigen diese Wtinsche und Ausstellungen nicht den 
Wert des Ganzen. 


6. Auch das rithmlichst bekannte ,,Kirchenrecht‘ von Professor Eichmann in Minchen 
hat sich rasch Freunde erworben. Denn war es 1923 in erster, so ist es drei Jahre danach schon 
in zweiter Auflage erschienen. Es ist von vornherein anders gemeint gewesen als das von 
Perathoner, vor allem selbstandiger. Nach einer Einleitung, die in die Unterabteilungen 
Recht, Kirche, Kirchenrecht, Quellen des geltenden Rechts, Verhaltnis von Kirche und Staat 
und Wissenschaft des Kirchenrechts gegliedert ist, beginnt der Herr Verfasser sofort mit Dar- 
legungen der Gesetzesmaterien allerdings auch nach der Reihenfolge des Kodex, teilt 
also wie dieser das Ganze in 5 Biicher, mit den entsprechenden Uberschriften: Allgemeine 
Bestimmungen, Personenrecht, Sachenrecht, ProzeBrecht, Strafrecht, und folgt dann fast 
genau dessen einzelnen Titeln und Kapiteln. Er bearbeitet aber letztere in freierer Gestal- 
tung (bei ihm Paragraphen), indem er Begriffserklarungen bringt, die Kanones umschreibt 
und erldutert, nétigenfalls auch deren Wortlaut wiedergibt, auf das Einschlagige verweist und 
oft auch erklarende Beispiele und kasuistische Hinweise macht. Literatur zu den Einzel- 
heiten hat er so wenig wie Perathoner zitiert; in den Noten verweist er auf die allgemeinen 
Kirchenrechtswerke und die wichtigste Spezialliteratur. Die neuen rémischen Entschei- 
dungen sind nattirlich gegebenenorts getreulich zitiert und verwertet. Auf das staatliche 
Recht ist, allerdings meist nur sehr kurz, jeweils verwiesen. Im ganzen stellt Eichmanns 
Kirchenrecht eine staunenswerte Arbeitsleistung dar. Es verrat auf Schritt und Tritt den wohl- 
geschulten Kanonisten und Juristen und erweist sich nicht bloB als ein Lehrbuch fiir die Stu- 
dierenden, — vielleicht sogar trotz des Untertitels der nicht immer leichten Verstandlichkeit 
wegen fiir diese weniger, — sondern auch als ein ausgezeichnetes Nachschlagebuch fiir Prak- 
tiker, insbesondere ftir die kirchlichen Verwaltungsbehérden. Eichmann war der erste der 
deutschen Kanonisten, der mit einer tatsachlichen Bearbeitung des Kodex hervortrat, und man 
kann gerade von seinem Buch am wenigsten sagen, da& es im groBen ganzen blof® eine Uber- 
setzung des Kodex sei. Als sehr praktisch wird es empfunden werden, da8 nicht nur zusammen- 
fassend nach den Paragraphentiteln, sondern auch im Text selbst die betreffenden Kanones 
des Kodex angefiihrt sind, so da® ein Nachschlagen desselben leicht und rasch moglich ist. 
Da er das Rechtsgeschichtliche ganz beiseite lie®, schadet angesichts des rein praktischen 
Zweckes seines Kirchenrechts gar nichts. Irrtiimer lassen sich nattirlich in einem solchen Buche 
immer nachweisen. Ich habe mir zufallig vermerkt: S. 33 Mitte (gotische Schrift schlechthin 
zu sagen statt Bullenschrift [scrittura bollatica] geht nicht an); S. 98, Trullanum (statt Konzil 
von Trullo); S. 147, Sanctae Rom. Eccl. Cardinales (statt Sacrae); S. 203 letzte Textzeile, 
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ohne daf (statt und daB); S. 237 Mitte, ewig (statt feierlich); S. 274, Glocken werden auch 
konsekriert (nicht bloB benediziert ; s. c. 1169 § 2); S. 3225, da die Geschworenen Laienrichter 
sind, trifft auch sie die Irregularitat ; S. 326 Mitte muB es heiBen, der Beichtvater kann nicht 
dispensieren ; S.505 Mitte ware das Erbschaftssteuergesetz vom 19. Dezember 1923 anzu- 
fiihren gewesen (statt der beiden anderen Daten); S.534 Zeile 17 von unten muB kiirzere Zeit 
(statt langere) stehen ; S. 553° mit Rat (statt mit Zustimmung). Druckfehler: S. 101 1899 (statt 
1891); S. 215 1308 (statt 1378); S. 274 Zeile 10 von unten § 162 (statt 161); S. 278! und 330! 


Cappello (statt Capello) ; S. 520 Zeile 6 von unten 758 (statt 753); S. 636 Zeile 4 von unten 1973 
(statt 1972). 


7. Fur die ,,Herderschen Grundrisse‘‘ habe ich ein ,,Katholisches Kirchenrecht“ 
mit Beriicksichtigung des deutschen Staatskirchenrechts geschrieben. Gliicklicherweise hat 
sich der Verlag entschlossen, das zuerst kleine Format der Grundrisse zu a4ndern, allerdings erst, 
nachdem bereits ein gréBerer Teil meines Manuskripts abgeschlossen war. Trotz des so ge- 
wonnenen breiteren Raumes mute immer noch eine Zusammendrangung des Stoffes ange- 
strebt werden, eine mtthsame und wenig dankbare Aufgabe. So, wie es ist, will nun das Buch 
ein Mittelding sein zwischen einem blofen, allzukurzen Repetitorium und einem gréferen 
Lehr- oder Handbuch. Es versucht ebenso dem akademischen Unterricht wie der seelsorger- 
lichen Praxis zu dienen. Zu ersterem Zweck ist besonderes Gewicht gelegt auf tibersichtliche 
und leicht einpragbare Gruppierungen und Einteilungen, und die jedesmalige Beifiigung der 
technischen Ausdrticke soll in die lebendige Sprache des Kirchenrechts einftihren. Zu letzterem 
Behufe ist alles behandeit, was fiir den Seelsorger zu wissen notwendig ist, insbesondere aus- 
fihrlich genug das Eherecht. Es wird von Vorteil sein, daB jeweils bei den einzelnen Satzen 
die betreffenden Kanones des Kodex angeftigt sind. Bis zum 1. August 1926 sind alle seit 1917 
erflossenen rémischen Entscheidungen und Erlasse aufgenommen, die einschlagigen, staat- 
lichen Bestimmungen des Reichs und der Lander moglichst im Wortlaut angeftigt worden, 
was jeder Bentitzer begriiBen wird. Die Literaturangaben vor den einzelnen Paragraphen 
bringen die Haupterscheinungen seit Geltung des Kodex; doch sind wichtige altere Arbeiten 
noch dann angegeben, wenn neuere auf Grund des jetzigen Rechts noch mangeln. Die Ka- 
nones des Kodex sind nicht nur iibersetzt, sondern zugleich erlautert ; dazwischen hinein werden 
Erklarungen und kasuistische Hinweise gegeben. Die Stoffeinteilung schlieBt sich im 
wesentlichen eng an das System und die Reihenfolge der Kanones des Kodex an, und nur an 
einigen Stellen, wo dies aus didaktischen und praktischen Grtinden nétig war, ist hiervon ab- 
gewichen worden. Im ganzen will Kiirze und zugleich Vollstandigkeit hinsichtlich alles We- 
sentlichen und ftir die Praxis Notwendigen Kennzeichen dieses Grundrisses sein. Vielleicht 
darf ich anfiigen, daB derselbe seitens der wissenschaftlichen Fachkritik einhellig tiberaus 
giinstig besprochen worden ist, wofiir ich mich hier ausdriicklich bedanke?. Die wenigen Be- 
merkungen des Herrn Kollegen Sdégmiiller in Tiibingen, die er indes selbst nicht als Beein- 
trachtigung seiner vollen Anerkennung ansehen will, scheinen mir nicht stichhaltig zu sein. 
Denn es kann wirklich ein derartiges Buch der Fufnoten entbehren, desgleichen der Zitation 
des alten Rechts, bei dessen Weglassung mich tbrigens nicht, wie er meint, die Ricksicht auf 


1 Wenn ein Herr Dr. jur. Jos. Miiller in der ,,Allgemeinen Rundschau‘ 1927, Nr.19, ver- 
suchte, mein Buch voller Arbeit in einer auffallig kalten, kurzen Anzeige lediglich mit vier 
ganzlich nebensachlichen und selbstgefalligen, ja zumeist unberechtigten Kleinigkeiten abzu- 
tun, so wird jeder anstandig und objektiv Denkende einen solchen Versuch ebenso verurteilen 
wie den anderen der Redaktion jener Wochenschrift, sich der Pflicht der Aufnahme einer Ent- 
gegnung mittelsdes hier lacherlichen Hinweises auf die katholische Sache zu entschlagen ; die end- 
lich in Nr. 30 gebrachte Erwiderung ist wiederum zu meinen Ungunsten sachlich entstellt wieder- 
gegeben worden. 
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die Annotationes Gasparri leitete, weshalb auch seine hieran geknipften Folgerungen hinfallig 
sind. Uber kirchliche Rechtsgeschichte und sogenannte Einleitungshistorie im Kirckenrecht 
wird es immer verschiedenerlei Meinungen geben, und da8 ich Klerikalstand und Ordinations- 
recht, ebenso Amterrecht und Benefizialwesen zusammen behandelte, wird um so weniger 
irgendwie zu tadeln sein als auch, wie ich hore, an der papstlichen Universitat, der Gregoriana 
in Rom selbst bei den Institutionsvorlesungen diese Kapitel zusammen traktiert werden. Im 
Register habe ich fiir den historischen Teil (II) bei der Unmenge von Stichworten nicht jedes 
derselben aufgenommen, da in den einzelnen Unterabteilungen das Gesuchte unschwer der 
gleichen Gruppierungen wegen zu finden ist. 


8. Ein ausgezeichnetes , Handbuch des Kirchenrechts“ wird, wenn es vollendet ist, 
das von De Meester sein. Es haben allerdings bereits mehrere Hande daran durch Jahrzehnte 
hindurch gefeilt. Denn erstmals war das lateinisch geschriebene Werk in einem Bande 
1861 ff., dann 1866 ff. in zwei Banden von dem Professor des Kirchenrechts am Priester- 
seminar in Briigge Brabandere herausgegeben worden, die 3. und 4. Auflage besorgte dessen 
Nachfolger Van den Berghe, die 5. und 6. wieder dessen Nachfolger Collie. Des letzteren Nach- 
folger, Mahieu, bearbeitete die 7. Auflage, und endlich dessen Nachfolger De Meester, die 8. und 
jetzige 9. Auflage. So ist denn dieses Kirchenrechtshandbuch, wie begreiflich, immer aufs neue 
verbessert und vermehrt worden. Es stellt das Kirchenrecht im allgemeinen dar, im be- 
sonderen aber dazu das belgische Staatskirchenrecht und das partikulare Kirchen- 
recht der Diézese Briigge. In seiner neuesten Auflage, die auf fiinf Bande kommen wird, 
wurde es selbstverstandlich mit dem Rechte des Kodex in Einklang gebracht. Der Heraus- 
geber folgte dabei ganz der Legalordnung des kirchlichen Rechtsbuchs, schickte aber eine all- 
gemeine Einfiihrung in das Recht und Kirchenrecht tiberhaupt voraus, sodann die Lehre von 
den materiellen und formellen Kirchenrechtsquellen sowie Grundlegendes tiber die Kirche 
als Rechtsgemeinschaft und deren Verhdltnis zum Staat (I S. 1—170). Dann erst wird auf den 
Stoff des Kodex eingegangen. Den einzelnen Titeln und Kapiteln vorauf geht die Angabe der 
Quellen und Literatur, wo n6dtig werden kiirzere und langere geschichtliche Ausftth- 
rungen einleitungsweise gegeben; die einzelnen Kanones werden im Wortlaut angeftihrt und 
oft in behaglicher Breite erlautert. Die FuBnoten verweisen namentlich auf die Speziallite- 
ratur sowie auf nebensdchlichere Einzelheiten. Die Literatur ist sehr reichlich, wenn auch 
keineswegs immer restlos angegeben, oft wird da einfach auf Sagmiillers Kirchenrecht verwiesen ; 
als ein nicht schlechtes Zeichen der Grtindlichkeit mag es tibrigens bezeichnet werden, daB 
besonders die deutsche Literatur weitgehendst herangezogen ist. Die Ausfiithrungen des 
Textes sind ungemein klar, tibersichtlich und meist erschépfend. Auffallig ist nur, da8 iiber 
die Gewohnheit relativ wenig gesagt wird (I S. 188—190). Hingegen ist beispielsweise der Ab- 
schnitt tiber die Pfarrer und Vikare sehr ausfihrlich geschrieben (11 241—361), was in Riick- 
sicht auf den praktischen Gebrauch auch seitens des Diézesanklerus sehr zu begriiBen ist. DaB 
man an den historischen Partien das eine oder andere auszusetzen hat, kann begreiflich er- 
scheinen; so ist der Parochianismus (II S. 244 f.) in seiner Ausbildung viel zu spat angesetzt 
und in seiner frihmittelalterlichen Bedeutung zu wenig gewiirdigt. Dann und wann, aber 
staunenswert selten, begegnen Druckfehler (z. B. I S. 34 Clem. statt richtig Clm., S. 36° des 
Dekretglosses statt richtig der Dekretglosse) und auch im Text mag nicht immer sachlich alles 
zutreffend oder deutlich sein, so, wenn einfachhin der Didzesansynode (I S.308) eine iurisdictio 
ordinaria zugesprochen wird. Nicht zu billigen diirfte sein, daB die ganze Sakramentenlehre 
des Kodex von der Behandlung ausgeschlossen wurde (mit Ausnahme der Irregularitaten). 
Auch das neue kirchliche Gesetzbuch ging dariiber nicht mit Stillschweigen hinweg, bringt 
vielmehr iiber diese Materie gerade das, was von rechtlicher Bedeutung ist. Doch das sind alles 
nur nebensdchliche Aussetzungen; im ganzen bleibt es bei dem eingangs ausgesprochenen 
Urteil. Mége dem gro® angelegten Werke bald ein gedeihlicher Abschlu8 beschieden sein! 
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9. Im Entstehen begriffen kann man sagen, ist noch das bewadhrte deutsche , Lehrbuch 
des Kirchenrechts“ von Professor Siagmiiller in Tiibingen. Der Herr Verfasser hat es erst 
zu zwei Heften der durch den Kodex notwendig gewordenen Umarbeitung seines 1914 in 3. Auf- 
lage erschienenen zweibandigen Lehrbuchs gebracht. Bei der Griindlichkeit, mit der er auf 
Schritt und Tritt zu Werke geht, wird es noch geraume Zeit dauern, bis sein ganzes Kirchen- 
recht umgestellt und erganzt sein wird. Seine Hauptstarke war immer schon die ungeheure 
Reichhaltigkeit, man méchte fast sagen Liickenlosigkeit seiner Literaturangaben, die alle 
naheren und entfernteren Materien des Kirchenrechtes betreffen. Damit ist das Lehrbuch oder 
besser Handbuch des Verfassers, der ja von Haus aus Historiker war, auch fiir Kirchen- und 
selbst Profanhistoriker ein unentbehrliches Hilfsmittel geworden. Aber trotzdem lassen sich 
auch unter Beriicksichtigung der acht Seiten Anderungen am Schlusse des zweiten Heftes 
doch immer noch Korrekturen und Nachtrage geben. Einige rasche Stichproben 
mogen dies bestatigen. Im ersten Heft sind S. 24 unbedingt auch die methodologischen Werke 
von Feder S. J. und von Wilh. Bauer zu zitieren, bei Dahlmann ist die Indexziffer 7 in 8 zu 
andern; S. 28 Z. 16 von oben muf es 8. statt 3. Auflage heiSen; S. 119 Z. 11 von unten § 13 
statt 3; S. 145 hatte auch der gegen gewisse Paragraphen der Reichsverfassung sich wendenden 
Denkschrift der deutschen Bischéfe gedacht werden miissen. Im zweiten Heft S. 154 vermiBt 
man Brackmann, Papsturkunden (dazu Bespr. von Schmitz-Kallenberg im HJG. 1915, 641 ff.), 
S. 155 ist noch Silva-Tarouca, Die altesten Dekretalensammlungen (ZkTh. 1919, 46ff.) einzu- 
setzen; S. 159 wird besser Chirographi statt Chirographa geschrieben gema4& dem Sprachge- 
brauch der Acta ap. sedis; Seite 160% ist von Donat, Freiheit der Wissenschaft, die 3. Auflage 
anzugeben statt der 1. bzw. 2.; S. 163 ware in der Literatur auch auf Sohm, Kirchenrecht I, 
§21 bis§27 zu verweisen; S.198 konnte erwahnt werden, daB die (ersten ?) Herder-Pustetschen 
Drucke des Kodex im c. 75 auffalligerweise vierzig Jahre statt fiinfzig als Verjahrungsfrist fiir 
Lokalprivilegien stehen haben; S. 213 meint der Verfasser, ich bezweifelte ohne Grund die 
Rezeption der Dionysio-Hadriana als allgemeines Gesetzbuch der frankischen Kirche auf der 
Aachener Synode 802, doch verweise ich demgegentiber hier nur auf Hauck, Kirchengeschichte 
If 2407; S. 223 nimmt S. (mit Hinschius) an, die 4. Additio zu Ben. Lev. stamme von Ps.- 
Isidor, richtiger aber ist sie nach Seckel (RE*® 16, 303) doch Benedikt zuzuerkennen; S. 2291 
ist der Art. vonFournier in der Rev. d’Hist. 12, 1911, 453 (Hss der Anselmo dedicata) zu nennen; 
S. 230! kénnte auch mein Artikel im Katholik 1908 II, worin vom Titel des Burchardschen De- 
krets S.54f. die Rede ist, und meine einlaBliche Besprechung Fourniers in der Z* Sav RG 1911, 
worin erstmals S.348 ff. tiber Hss. und Drucke desselben, auch tiber die Abfassungszeit gehandelt 
wird, beigesetzt werden; S. 232! steht irrtiimlich 1818 statt 1918; S. 233 ist bei der Literatur 
iiber Gratian noch einzufiigen: E. Jacobi, Der ProzeB im Dekret Gratians (Z° Sav RG. 1913, 
213 ff., dazu kommt neuestens K. SchellhaB, Wiss. Forschungen unter Gregor XIII. (Festschr, 
J. Kehr 1926, 674 ff.) und F. Gillmann, Einteilung und System Gratians, Mainz 1926; S. 237 
ware noch der Quare-Literatur zu gedenken, woriiber erstmals E. Seckel in einem nach seinem 
Tode 1926 erschienenen wertvollen Artikel handelte; S. 249 Z. 6 und 8 ist Lancelotti zu lesen, 
statt Lancelott; S. 257 ist Huis de Grais, Handbuch der preuBischen Verwaltung 1924 ohne 
Zweifel zu erwahnen; S. 2623 ware zu bemerken, daB Gasparri, Fontes I bereits in 2. Auflage 
erschienen, in S. 263 mu& bemerkt werden, daB die neueren romischen Kodexausgaben statt 
8 nun 9 Dokumente im Anhang aufweisen; S. 264 ware zu sagen gewesen, daB der Kodex eine 
riickwirkende Kraft gema® Entsch. der Interpretationskommission vom 2./3. Juni 1918 Nr. 6 
nicht haben sollte. Das sind, wie gesagt, einige rasche Stichproben, die man einem Manne wie 
Sagmiiller wohl vorhalten darf und die gegentiber seiner gewaltigen Leistung kaum ins Ge- 
wicht fallen. — Inhaltlich hat der Verfasser an Stelle eines frei gewahlten Systems den mehr 
oder weniger engen AnschluB& an die Disposition und den Text des Kodex im ganzen und im 
einzelnen gesucht (Vorwort). Wie in seinen friiheren Auflagen so schickt er auch diesmal eine 
Einleitung tiber Kirchenrechtsbegriff und die Wissenschaft des Kirchenrechts voraus, be- 
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handelt dann die Kirche und ihre Beziehungen zum Staat (Heft 1), sodann bringt er die 
materiellen und formellen Kirchenrechtsquellen (Heft 2), indem er bei ersteren das unter- 
bringt, was der Kodex in seinem I. Buch (Normae generales) enthalt. Ich habe mich einmal 
dahin ausgedriickt (diese Zeitschrift 1925, 262 f.), man solle endlich die rein 4uBerliche, inner- 
lich unberechtigte Scheidung in formelle und materielle Kirchenrechtsquellen aufgeben. Dem- 
gegentiber verweist jetzt Sdgmiiller (S. 1511) auf Gratian (!) und in seinen Nachtragen auf Ma- 
roto, den heutigen romischen Kanonisten, welch letzterer ebenfalls an die Spitze seiner Insti- 
tutiones iuris canonici (I 1921) die doppelte Quellenlehre setze. Man hatte auch noch andere 
Kirchenrechtler namhaft machen kénnen, so De Meester (s. oben Nr.8). Allein noch so viele 
,,autoritates veranlassen mich nicht im mindesten, meine Ansicht zu 4ndern, und ich bin der 
Meinung, daB die sogenannten formellen Quellen in einer separat zu stellenden oder zu be- 
handelnden Geschichte des Kirchenrechts untergebracht werden mtissen. Dabei sei nebenbei 
bemerkt, daB man trotz der Separierung der Geschichte — Geschichte der Quellen allein ist 
keine Kirchenrechtsgeschichte — namentlich in der Lehrpraxis nicht umhin kann, auf den 
einen oder anderen geschichtlichen Punkt dann und wann in der systematischen Darstellung 
des Kirchenrechts kurz zurtickzugreifen. Das aber, was man herkémmlich materielle Rechts- 
quellen nennt, gehért doch innerlich unzweifelhaft dorthin, wo von der Rechtsbildung innerhalb 
der katholischen Kirche die Rede sein muB, also entweder, wie bei SAgmiiller, zum dritten Ka- 
pitel (das kirchliche Gesetz) oder, wenn man die Kirche als Rechtsanstalt fiir sich schildern 
will (siehe mein Kirchenrecht), dann hierunter. Es wird doch noch die Zeit kommen, da man 
diesen Gedanken sich nicht mehr verschlieBen wird. 


10. Das Bandchen ,, Allgemeine Normen des Kodex“ von Hilling will, wie der Herr 
Verfasser selbst sagt, nur den bescheidenen Zwecken eines Lehrbuchs dienen, so da das Mit- 
schreiben im Kolleg erspart ist. Dementsprechend darf man auch hieran keine zu hohen wis- 
senschaftlichen Anforderungen stellen. Dennoch laBt sich sagen, daB die gestellte Aufgabe gut 
geldst ist, was um so mehr anzuerkennen ist, als es sich um die Behandlung der schwierigen, 
abstrakten Teile des Kodex, der Normae generales handelt. Ganz nattirlich hat der Verfasser 
tiber den engen Rahmen der Kanones dieser Materie weit hinausgegriffen, um seinen Hoérern 
eine moglichst breite Grundlage der Allgemeinprinzipien des Rechts und Kirchenrechts zu 
bieten. Die sogenannten materiellen Kirchenrechtsquellen reiht er gut unter dem Ober- 
titel Entstehung und Erléschen der Rechtsquellen ein, naherhin mit der Uberschrift ,,Fak- 
toren der kirchlichen Gesetzgebung‘“‘ (S. 36—39) ; damit hat also Hilling bereits die vorhin er- 
wdhnte gemeinsame Behandlung der sogenannten materiellen und formellen Quellen aufge- 
geben, wie ich es zuvor schon in meinen Grundziigen des Kirchenrechts vor 1924 getan hatte. 
Ausfithrlich spricht er auch im 5. Abschnitt, tiber den Stoff des Kodex vielfach hinausgehend, 
von Rechtstatsachen und Rechtshandlungen. Die Einleitung erértert alles Wissenswerte 
tiber den Kodex als solchen. Einige Bemerkungen mégen gestattet sein. S. 75 scheint der Be- 
griff Recht doch zu allgemein formuliert zu sein; mit Stammler spricht Hilling vom ,,verbin- 
denden Wollen“ des Rechts (S. 27). S.30 ware von Hertling, “Recht usw.‘‘, die neueste, 4. Auf- 
lage 1917 zu zitieren gewesen. Wenig erbaulich, wenn auch in manchen lateinisch geschriebenen 
Lehr- und Handbiichern gebrauchlich, erscheint (S.37) die Substantivierung ,,der Motus pro- 
prius“ (von Motuproprio). Statt chirographa sollte man entsprechend der Schreibweise der 
Acta ap. s. die Form chirographi nehmen (S. 37). Es ist nicht ganz richtig, die Wendung des 
Kodex si nihil inde avocet (c. 92) bei Erklarung des Wohnsitzbegriffs (S. 79) von einer spater 
eintretenden Ursache zu verstehen. Der S. 83 angegebene Artikel von Hove iiber die leges, qui 
ordini publico consulunt, ist bereits zwei Seiten zuvor auch zitiert. Eine Definition der ju- 
ristischen Person ist S. 100 nicht gegeben; die dortigen Wendungen hierfiir sind unzureichend. 
S.119 hatten auch die benannten und unbenannten Vertrage angefiihrt werden sollen, dasieim 
Vermogensrecht des Kodex vorkommen. S. 155 fehlt bei der Begriffserklarung der Verjahrung 


66 


und Ersitzung das Moment der Gesetzmafigkeit. S. 157 sollte die Wendung ,,Pfriinde ohne 
Titel‘ erlautert sein. 


11. Die Vorschrift des Kodex, daB wenigstens alle zehn Jahre eine Didzesansynode abzu- 
halten sei (c. 356), hat vielfach AnlaB zur Auffrischung und Anderung des Didzesanrechtes ge- 
geben. Geradezu Musterhaftes wurde in solcher Hinsicht durch die ,»Didzesansynode des 
Bistums Miinster 1924“ geleistet. Nach dem Vorbild der mittelalterlichen Synoden schuf 
man hier Statuta synodalia, der heutigen Zeit entsprechend nicht mehr in dem schwereren Ge- 
wande der lateinischen Sprache, sondern in gutem Deutsch. Sie umfassen, was fiir das Leben 
der Geistlichen von heute, fiir Predigt und Unterricht, fiir Gottesdienst und Seelsorge, fiir 
Vereinswesen und Verwaltung in Betracht kommen kann und das alles unter voller Einstel- 
lung auf die modernen Bediirfnisse und Aufgaben. Dabei ist jedesmal auf die einschlagigen 
Kanones des Kodex verwiesen. Der Didzesangeistlichkeit ist damit die vortrefflichste Richt- 
schnur und Anleitung an die Hand gegeben. In technisch vornehmer Ausstattung sind nun 
die Miinsterer Didzesanstatuten im amtlichen Auftrag herausgegeben worden. Voraufge- 
stellt ist alles, was die Vorbereitung, Berufung und Leitung der Synode betraf, und angehangt 
wurde die Ermahnung Papst Pius’ X. an den Klerus, Anweisungen beziiglich der Mischehen und 
neuzeitlichen Sittlichkeitsfragen, auch Winke fiir den Seelsorger gegeniiber glaubensfeind- 
lichen Vereinigungen. Ein gutes Register beschlieBt das auch spater einmal fiir die Geschichte 
der Diézese Miinster wichtige Buch. 


12. Fiir die Didzese Osnabriick und das Gebiet der norddeutschen Missionen hatte be- 
reits 1920 eine partikulare Synode stattgefunden. In deren Auftrag und nach den von ihr ge- 
gebenen Richtlinien ist nun von Dr. Seling ein ausgezeichnetes, mit vieler Mtthe und Arbeit 
verbundenes Doézesan-,, Handbuch“ ftir Seelsorge und Verwaltung verfaBt worden. Es nimmt 
das gemeine Recht und das partikuladre Recht der Didzese zur Grundlage, so zwar, 
daB beide nicht geschieden, sondern miteinander verwoben wurden. Die rémischen Erlasse und 
Entscheidungen sind miteinbezogen und gegebenenorts vollstandig zitiert. Literatur wird im 
allgemeinen nicht angegeben, es sei denn in besonderen Ausnahmefallen. In Zukunft braucht fir 
die Didzesangeistlichkeit auBer dem Kodex lediglich noch diese Sammlung zur Ermittlung des 
gegenwartigen Rechtes der Didézese herangezogen zu werden. Die in der Sammlung enthaltenen 
partikularrechtlichen Bestimmungen wurden vom Hochwiirdigsten Herrn Didézesanbischof 
mittelst eigenen Promulgationsschreibens als bindend und damit das Handbuch in solcher 
Hinsicht als authentisch erklart. Der Legalordnung des Kodex folgend behandelt es fast 
restlos alles, was fiir Geistliche der Didézese fiir Leben, Seelsorge und Verwaltung zu wissen not- 
wendig ist. Die Brauchbarkeit des Buches wird durch drei Register erhdht: das eine, sach- 
lich geordnet, filhrt die saémtlichen noch geltenden friiheren und seit Promulgation des Kodex 
ergangenen rémischen Erlasse auf; das andere stellt die zitierten und erklarten Kanones des 
Kodex mit Inhaltsangabe und Seitenzahl des Handbuches der Reihe nach zusammen; das 
dritte ist ein sehr ausfiihrliches, alphabetisches Sachregister. Vielleicht war doch zu wiinschen 
gewesen, daB die rémischen Erlasse nicht im lateinischen, sondern im deutschen Wortlaut 
wiedergegeben worden waren. Warum die Aufnahme auch der einschlagigen staatlichen Be- 
stimmungen, die ganzlich auBer Betracht gelassen werden, als nicht opportun bezeichnet ist, 
erscheint nicht recht verstandlich; nur das Reichsgesetz tiber die religidse Kindererziehung 
ist S. 59 ff. mit Erklarungen beriicksichtigt worden. 


13. Das erste allgemeine ,,Missionsrechtliche Handbuch” bietet Pater Theodor 
Grentrup, Mitglied der Steyler Missionsgesellschaft (S. V. D.), allerdings zundchst nur in einem 
Tomus I. Niemand war geeigneter, ein solches Handbuch zu schreiben, als gerade der Ver- 
fasser. Hatte er doch bisher schon in einer ganzen Anzahl von kleineren Artikeln insbesondere 
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die rechtliche Seite des Missionswesens in einzelnen Partien untersucht. Darum ist auch sein 
nunmehriges zusammenfassendes Buch eine hervorragende Leistung geworden, auf die er und 
mit ihm die Missionsgesellschaft, der er angehért, stolz sein darf. Die Einleitung bringt das 
Begriffliche und Methodologische. Unter Riicksichtnahme auf den Kodex wird Mission de- 
finiert als Aufgabe der katholischen Kirche, die Pflanzung und Befestigung des katholischen 
Glaubens unter Akatholiken zum Gegenstand hat (S.7). Dabei ist unter Akatholiken alles zu 
verstehen, was nicht den katholischen Glauben hat, Heiden nicht nur, sondern auch Pro- 
testanten. Mit dem in Deutschland uiblichen Missionsbegriff deckt sich das allerdings nicht, 
aber es entspricht am eindeutigsten den Tatsachen. Auch der Begriff terra missionum wird er- 
ortert (S. 9 ff.). Hierfiir darf jetzt ebenfalls der Kodex angerufen werden, insofern c. 252 zwei 
Merkmale benennt: Mangel der (reguldren) Hierarchie oder bei deren Vorhandensein wenig- 
stens irgendein unfertiger Zustand. Damit kann man kiinftig andere, die Sache nicht klar- 
machende Unterscheidungsmerkmale beiseite lassen. Sehr gut ist des Verfassers Definition 
liber Missionsrecht im objektiven Sinn; er erklart es als Summe jener Gesetze (vielleicht 
besser allgemein: Normen), durch die das Missionswesen geregelt wird. Dazu wird richtig be- 
merkt, daB die Begriffserklarung ,,ius vigens in terris missionum“ keineswegs entsprechend sei, 
schon um deswillen nicht, weil mancherlei Missionsrecht auf das Gebiet der Gesamtkirche aus- 
gedehnt wurde und umgekehrt das Missionsrecht nicht allein aus missionarischen Sonderbe- 
stimmungen bestehe (S. 14). S. 20 ff. wird ein Uberblick tiber die Missionsrechtsgeschichte 
gegeben. Eine Periodisierung derselben kann sich aber doch nach meiner Ansicht im wesent- 
lichen nur mit einer solchen der Missionsgeschichte tiberhaupt decken. Es liegt nahe, die erste 
Periode von den Anfangen bis Konstantin zu nehmen. Aber nicht angangig scheint es mir zu 
sein, das gesamte Kirchenrecht fiir diese Zeit einfach als Missionsrecht anzusprechen, wie etwa 
Harnack und namentlich Stutz diesen Zeitraum als den der Missionskirche bezeichnen. Das 
unterscheidende Merkmal ist vielmehr hierftir die freie Selbstentwicklung der Kirche. Mit 
Recht kann sodann die zweite Periode fiir das 4. bis 12. Jahrhundert angesetzt werden. Doch 
scheint es mir nicht ganz zutreffend, sie mit der Entstehung eigenen Missionsrechtes fiir die 
einzelnen terrae missionum zu begriinden. Vielmehr mag man den Ton auf die Tatsache 
legen, daB in dieser Periode die Missionierung mittels der Staatsgewalten mehr oder minder 
gewaltsam geschieht ; dies bedingt dann allerdings auch zum Teil die Gestaltung des Missions- 
rechtes. Die dritte Periode mu8B dann vom 12. Jahrhundert bis 1622 angesetzt werden, doch 
nicht deswegen, weil ein ius commune jetzt zur Ausbildung gelangt, — solches war ja 
schlieBlich doch schon in gewissem Umfang immer da —, sondern weil in diesem Zeitraum die 
missionierenden Orden, Ritterorden mitinbegriffen, hervortreten und das Missionsrecht be- 
einflussen. Die vierte Periode hat naturgema8 mit Errichtung der Kongregation der Propa- 
ganda zu beginnen: der rémische Stuhl zentralisiert besonders die in der vorigen Periode 
in die Erscheinung getretenen Krafte und schafft je langer je mehr die Grundlage fiir ,,ge- 
meines“ Missionsrecht. Von 1908 an kann dann eine letzte Periode begonnen werden, weil die 
bisher uneingeschrankten Vollmachten der Propaganda infolge der kurialen Neuordnung 
Pius’ X. bedeutend zugeschnitten wurden. Indes kénnte man auch, wenigstens vorlaufig noch, 
die letzte Periode lediglich von 1622 datieren. Lehrreich ist die Literaturiibersicht tiber 
das Missionsrecht in § 7, insofern daraus ersehen werden kann, wie relativ wenig doch bisher 
die rechtliche Seite des Missionswesens wissenschaftlich ins Auge gefaBt wurde. Der § 8 be- 
schreibt sehr ausfithrlich die materiellen und formellen Quellen des Kirchenrechts ; unter letz- 
teren zahlt er die verschiedenen Kanones des Kodex auf, die unmittelbar oder mittelbar das 
Missionswesen betreffen, dann namentlich die Veréffentlichungen, welche die Propagandaer- 
lasse enthalten, hernach alle Missionssynoden und die Sammlungen auBersynodaler Erlasse 
der Missionsoberen und missionierenden Orden und Genossenschaften, endlich die Zivilgesetze, 
soweit sie mit dem Missionswesen sich befassen. Man kann sagen, in diesen Prolegomena von 
rund 70 Seiten ist alles untergebracht, was ein gro& angelegtes Handbuch des Missionsrechtes 
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enthalten kann und soll. Der weitere Inhalt des Bandes stellt in vier Paragraphen Recht und 
Pflicht der Glaubensverbreitung dar; hiervon diirfte am meisten das interessieren, was tiber 
die Beziehungen zwischen katholischer und protestantischer Mission gesagt ist. Die librigen 
88 Paragraphen, also der gréBte Teil, enthalt die Darstellung der Beziehungen zwischen Mis- 
sion und Staat, zuerst das allgemein theoretische, dann nach Landern geordnet das be- 
sondere, das geschichtliche und das geltende Recht. SchlieBlich werden die internationalen 
Abmachungen beziiglich des Missionswesens vorgefiihrt, dazu in einem Anhang eine Aus- 
wahl wichtiger Dokumente. Auf das einzelne kann hier nicht weiter eingegangen werden. Es 
ist ein ungeheuer reiches, von tiberallher mithsam zusammengeholtes Material, das den Haupt- 
bestand dieses ersten Bandes des Missionsrechts von Grentrup ausmacht. Noch harrt aller- 
dings des Verfassers die gewaltige Aufgabe, das kirchliche Missionsrecht nach seinen einzelnen 
Partien vorzufiihren, nach Verfassung und Verwaltung oder etwa entsprechend der Gliede- 
rung des neuen Kodex. Moge ihm Kraft und Ausdauer auch hierftir beschieden sein! 


14, Ein sehr brauchbares Biichlein, fiir die katholische Laienhilfe und fiir die Laienwelt 
insgemein berechnet, schrieb Domkapitular Résch mit seinem kleinen ,,Eherecht’. Kurz 
und biindig, klar und allgemeinverstandlich bietet es alles, was tiber die Ehe in kirchenrecht- 
licher Hinsicht dem Laien zu wissen nétig ist. Zuerst wird darin das kirchliche, dann das 
staatliche Eherecht dargestellt, im Anhang das so wichtige Reichsgesetz tiber die religidse 
Kindererziehung von 1921 beigegeben. Einiges sei bemerkt. S.4 ist mindestens mi®ver- 
standlich gesagt, auf Grund des Privilegium Paulinum kénne der Papst die Ehe auflésen; die 
Trennung der Naturehe erfolgt hier unter den nétigen Voraussetzungen vielmehr von selbst 
im Augenblick des gtiltigen Eheabschlusses des glaubig gewordenen Teils. Anderseits ist frei- 
lich eine Dispensation des Papstes und also eine Eheauflésung desselben denkbar und prak- 
tisch schon 6fter betatigt worden da, wo es sich um Naturehen und Ubertritt eines Teiles zum 
Christentum ohne Geltendmachung des Paulinischen Privilegs handelt. Die Begriffe Ehe- 
hindernisse und Eheverbote diirften S. 12 ff. praziser und einheitlicher gebraucht sein. Das 
Eingehen einer Ehe unter Bedingung hatte der Herr Verfasser in der 1. Auflage seines Btich- 
leins als ,,sittlich wohl niemals erlaubt‘ bezeichnet; das entsprach nicht dem Kirchenrecht, 
das den Eheabschluf& auch unter dem Gesichtswinkel eines Vertrages faft, dem wie jedem an- 
deren Vertrag Bedingungen beigegeben werden kénnen; zudem gestattet ja der c. 1092 aus- 
driicklich unter gewissen Voraussetzungen bedingte Ehen. In der neuen Auflage ist obiger Satz 
wenigstens insoweit richtiggestellt, als es jetzt heiBt, sittlich erlaubt sei das Eingehen einer 
bedingten Ehe wohl nur unter ganz besonderen Umstanden. S. 32 wird das Verldbnis ledig- 
lich als gegenseitiges Versprechen definiert ; aber schon aus c. 1017 ergibt sich, daB es im wei- 
teren Sinne nicht blo& doppelseitig, sondern als bloBes Eheversprechen auch einseitig voll- 
zogen werden kann. Der Satz S. 32: ,,Personen, deren Ehe ein kirchliches Hindernis entgegen- 
steht, kénnen keine giiltige Verlobung schlieBen,“‘ ist in dieser allgemeinen Fassung sicher un- 
richtig. Er gilt nur beztiglich undispensabler Hindernisse, beztiglich dispensierbarer aber dann 
nicht, wenn der Verlébnisvertrag, wie ja méglich, unter der Suspensivbedingung nachzusuchen- 
der Dispense eingegangen wird. S. 49 ware die Stelle aus der Allokution Papst Pius’ IX. vom 
27. September 1852, worin die Zivilehe als ,,ein schandlicher und verderblicher Konkubinat® 
bezeichnet wird, besser weggeblieben oder eine restringierende Bemerkung zu machen ge- 
wesen. Denn die Zivilehe glatt ein Konkubinat zu nennen, geht nicht an. Wohl hat wie Pius 
so auch Papst Leo XIII. in der Konstitution Inscrutabili (21. April 1878) sie als ,,legales Kon- 
kubinat“’ gebrandmarkt. Auch verschiedene Kongregationsentscheidungen sind diesem Bei- 
spiele gefolgt (C. Conc. 13. Marz 1879 und dazu die papstliche Bestatigung vom 17. Marz 1879), 
und die Kélner Provinzialsynode von 1860 z. B. tat das gleiche, ebenso mancher neuzeitliche 
Schriftsteller, wie Cathrein, Rive u. a. Indes driickte sich schon Leo XIII. selbst, und zwar in 
seiner Eheenzyklika Arcanum (1890) viel gemaBigter aus, indem er die Zivilehe nur als ,,eine 
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durch das birgerliche Recht eingefihrte Zeremonie oder Sitte“ charakterisierte, welche Stelle 
allerdings unser Verfasser gleich an jene obige des Papstes Pius anreihte (S. 49), ohne freilich 
auf die Dissonanz aufmerksam zu machen. Vom rechtlichen Standpunkt aus aber ist zu sagen, 
daB bei der Zivilehe im wesentlichen Gegensatz zum Konkubinat gemeinhin doch der mari- 
tale Wille vorhanden ist, weswegen auch notigenfalls eine sanatio in radice eintreten kann, was 
beim Konkubinat ganz unméglich ware. Uber die moralische Qualitat der bewuBtermaBen 
nur zivil geschlossenen Ehe unter Katholiken besteht natiirlich kein Zweifel. 


15. Auch fir das ,,Eherecht“ hat Professor Hilling in Freiburg ein eigenes Bandchen 
herausgegeben, das zunachst seinen Hérern dienen soll, aber bei seinen 176 Seiten und seiner 
griindlichen und klaren Darstellung auch dem Praktiker zu hinreichender Orientierung ntitz- 
lich ist. Man darf es wohl aussprechen, daB es das beste von den Heften sei, in denen der Herr 
Verfasser bisher Teile des Kodex behandelte. Er weicht diesmal von der Legalordnung des 
Kodex mit BewuBtsein ab, offenbar weil ihm fiir didaktische Zwecke sein eigenes System 
tauglicher zu sein scheint. Er teilt ein in Ehe im allgemeinen und gibt hier Geschichtliches 
tiber die Ehe und ihre Jurisdiktion, auch die hauptsdchlichste Literatur des Eherechts, bringt 
dann die Lehre von den trennenden und aufschiebenden Ehehindernissen, wobei wohl die 
Dispensation besser unter einen eigenen Punkt C gestellt worden ware, hernach spricht er ber 
den Akt der EheschlieBung samt Verlébnis und Aufgebot, ferner tiber die Wirkungen der Ehe- 
schlieBung, die Auflésung der Ehe und Heilung ungiiltiger Ehen, endlich iiber den EheprozeB. 
Immer wird die wichtigste, namentlich neueste Spezialliteratur geeigneten Orts angeftihrt. 
Vielfach werden kasuistische Hinweise tiber den Wortlaut des Kodex hinaus gegeben und 
jedesmal auch die Punkte strittiger Natur in meist langeren Ausfiihrungen erdrtert. Des- 
gleichen ist tiberall das biirgerliche Recht zum Vergleiche herangezogen. Ftir die Praxis ins- 
besondere wird ausfithrlich vom Dispenswesen gesprochen und der EheprozeB mit allem 
Drum-und-Dran dargelegt. Einiges glaube ich bemerken zu diirfen. S. 17 hei®t es, ein Ehe- 
hindernis sei ein ,, Tatumstand‘‘; das Wort ist deutsch nicht klar. Und wenn dann naher die 
Definition lautet, das Ehehindernis sei ein Tatumstand, der dem Abschlu8& der Ehe entgegen- 
steht, so ist damit nicht mehr und nichts anderes gesagt, als was das Wort Ehehindernis ftir 
sich schon andeutet. Der weitere Teil der Definition: ,,und die EheschlieBung entweder uner- 
laubt oder ungiiltig macht“, gehért in sie gar nicht hinein, weshalb ja auf der nachsten Seite 
bei Einteilung der Ehehindernisse dieselbe Unterscheidung wiederholt werden mu8. Wenn 
S.18 steht, die Ausdriicke impedimenta impedientia oder aufschiebende und i. dirimentia 
oder trennende Ehehindernisse seien ,,sowohl im Lateinischen wie im Deutschen‘ ungenau, 
so ist das doch eine unndtige Tautologie ; denn die deutschen Ausdriicke sind ja nichts anderes 
als die wértliche Wiedergabe der lateinischen. Das Publizitatskriterium, ,,mehr als 6 auf dem 
Lande, mehr als 8 in der Stadt‘ (S. 19), diirfte doch auch einmal geandert werden und etwa 
das Bekanntsein in der Familie bzw. auRerhalb derselben zugrunde gelegt werden. S. 19 
unten steht zu lesen, der ,,GrdBe‘ nach wiirden die Ehehindernisse eingeteilt in maiora und 
minora, was ja nur eine Wiedergabe des maiora bedeutet ; besser ware vielleicht gesagt worden, 
, der Dispensierbarkeit nach‘. S. 24 (Mitte) ist das Deutsch schwerfallig: ,,wenn die potentia 
cozundi zwar gegeben ist, aber die sogenannte impotentia generandi existiert.‘‘ S.35 ist wohl 
liberfltissig zu bemerken, ,,Objekt der Entfiihrung konne nur eine Frauensperson sein‘. S. 36 
durfte der Absatz tiber die Strafen fiir Geistliche als Ehebrecher doch wohl weggelassen werden, 
da dies mit dem Eherechte nichts zu tun hat. S. 49 u. 6. ware nach dem neuen Rechte doch 
deutlicher Religiosenstand statt Ordensstand zu sagen. S.45 erklart der Verfasser, es sei 
strittig, ob das Hindernis der 6ffentlichen Ehrbarkeit auch aus einer propter defectum con- 
sensus ungiiltigenEhe entstehe, und er meint mit dem alten Rechte, da® dies nicht der Fall 
sei. Ich glaube, wohl schon um deswillen, weil der Kodex uneingeschrankt sagt, es gehe aus 
einem matrimonium invalidum hervor. Sehr mit Recht tritt aber Hilling (S. 45 f.) dafiir ein, 
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da jenes Ehehindernis nicht fortbestehe, auch nach Sanierung der Ehe. Doch diese neben- 
sdchlichen Aussetzungen sollen die Giite des Ganzen nicht herabsetzen. 


16. Von deutschen Verfassern besafen wir bisher schon eine stattliche Zahl groBerer Werke 
tiber das Eherecht: Knecht (1918), mehr noch Leitner (°1920), Linneborn (2 #1922), Schafer 
(° °1924) Wernz-Vidal (1925). Nun tritt Professor Triebs in Breslau mit einem ,» Handbuch 
des Eherechts“ fiir Theologen und Juristen auf den Plan, d. h. also wohl vornehmlich fiir 
jene Praktiker, die fiir gewohnlich tiefer zu greifen haben als der einfache Seelsorger, aber auch 
fiir diesen. Der Herr Verfasser bietet zwei Teile dar. Der erste enthalt das Grundlegende tiber 
die Ehe: Begriff, Queilen, Zweck, Vertrags- und Sakramentscharakter, Eigenschaften, Juris- 
diktion und deren Geschichte, Arten, sodann die Darstellung des Verlébnisses, die recht- 
lichen Vorbereitungen auf die EheschlieBung und das Allgemeine tiber die Ehehindernisse. 
Der zweite Teil behandelt die verbietenden und die trennenden Ehehindernisse. Ein rtihm- 
licher Vorzug des Triebschen Handbuchs ist zunachst der, daB es gegeniiber den bisherigen 
Hand- und Lehrbiichern vollstandig selbstandig aufgebaut ist. Wohl ergab sich die Reihen- 
folge der Paragraphen mehr oder weniger von selbst ; aber innerhalb derselben gibt es fiir den 
Verfasser kein hergebrachtes Schema und auch die Kanones des Kodex nimmt er in freier Be- 
handlung her, wo und wie er sie gerade fiir seinen Stoff braucht, ganz im Gegenteil zu einem 
Eherecht wie dem Linneborns, der in sklavischer Bindung an die Reihenfolge der einzelnen Be- 
stimmungen des neuen kirchlichen Gesetzbuchs diese zunachst im Wortlaut bringt und dann 
erlautert. Sodann ist das Triebsche Handbuch in kasuistischer Hinsicht so tief und weit 
als modglich ausgebaut; das gilt schon des Stoffes halber allerdings mehr vom zweiten als vom 
ersten Teil, der wohl manchmal zuviel theoretische Darlegungen enthalt, wie sie eher auf den 
Katheder als in ein Handbuch taugen (S. 28 ff. tiber Vertrage). Sehr zu loben ist ferner auch 
die durchaus juristische Behandlungs- und Ausdrucksweise. Und endlich ein letztes, das alle 
Anerkennung verdient, ist die tiefgehende Konfrontierung des kirchlichen mit dem weltlichen 
(deutschen) Eherecht. Das Geschichtliche wird bei jedem Abschnitt, also nach dem System 
der Ejinleitungshistorie eingestreut, das vorige mit dem neuen Recht verglichen. Einschla- 
gige Materien aus anderen Gebieten des Kirchenrechts sind gegebenen Orts mitbehandelt (so das 
Geliibde S. 207 ff.). Auf die Bedtirfnisse der Praxis ist reichlichst Riicksicht genommen, so 
hinsichtlich der Ehedispensgesuche S. 189 ff. und der Mischehen S. 223—258, ebenso hinsicht- 
lich der Praxis geistlicher Gerichte bei den stets schwierigen Impotenzprozessen S. 289 ff. ; 
hinsichtlich der Verschollenheitserklarung S. 311 ff. u.a. Die Spezialliteratur ist ex professo 
nirgends angegeben worden ; jedoch wurde, soweit nétig, innerhalb des Textes bei Kontroversen 
hierauf Riicksicht genommen. Auf Anmerkungen wurde absichtlich verzichtet, weil das 
Handbuch der Praxis dienen soll (Vorwort zum 1. Teil), was freilich immerhin bei einem durch 
nichts beengten Handbuch auffallig erscheint. Alles in allem hat sich der Verfasser den groBten 
Dank namentlich derer verdient, die das Eherecht aus Beruf tiefer zu durchdringen gezwungen 
sind. Wo subjektiven Erwagungen oder Schltissen Spielraum gelassen ist, sind seine Ansichten 
sehr verniinftig und annehmbar. Es sei erinnert an die Abweisung der Bezeichnung der 
Zivilehe als Konkubinat (S. 82 ff.), an die Inschutznahme der Forderung des Mischeheneides 
seitens der bayrischen Bischéfe (S. 237), an die Bemerkung, daB ,,die traurigen Entgleisungen 
des Protestantismus (hinsichtlich der Doppelehe des Landgrafen Philipp von Hessen und des 
Kéonigs Friedrich Wilhelm II. von PreuBen) nicht jenem als solchem aufs Konto gesetzt werden 
kénnen, da er fest und konsequent auf dem Boden des monogamischen Prinzips stehe (S. 315), 
an die Verteidigung der Gesetzes- gegen die Geltibdetheorie hinsichtlich des Verpflichtungs- 
grundes des Zélibats (S. 338 ff.). Anderer Meinung als der Verfasser konnte man indes hin- 
sichtlich der Impotenzlehre sein, die er in langen Ausftihrungen (S. 270—306) gegentiber der 
Sterilitatslehre verteidigt. Nach letzterer geniigt es zur Giiltigkeit der Ehe, wenn die Ehe- 
leute sich begatten kénnen (potentia coéundi) ; nachersterer aber ist eine Ehe nichtig, wenn auch 
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Fortpflanzungsunfahigkeit (impotentia generandi) gegeben ist. Die Sterilitatstheorie nimmt 
die impotentia generandi nicht als Impotenz, sonder als Sterilitat; gemaB c. 1068 § 3 
steht diese aber einem giiltigen EheabschluB nicht im Wege. Die Impotenztheorie hingegen 
stellt impotentia coéundi und impotentia generandi koordiniert nebeneinander. Der Kodex 
hat inc. 1068 § 1 weder den Begriff der impotentia naher erlautert, noch in c. 1068 § 3 den der 
sterilitas. Somit bleibt fiir beide Theorien Raum. Da zudem die impotentia generandi selten 
mit moralischer Sicherheit erwiesen werden kann und es meist beim dubium bleibt, so ist ent- 
sprechend c. 1068 § 2 in solchen Fallen fiir Ehefahigkeit zu pladieren. Dabei wird es also in der 
Praxis in der Regel sein Bewenden haben, und das gilt insbesondere auch fir die Ehen von 
bereits alten Leuten. Theoretisch hat ja der Verfasser recht, namentlich darin schon, daB er 
sagt, das altere Eherecht ware von der Anschauung ausgegangen, als ob die Frau bei der Emp- 
fangnis lediglich passiv sich verhielte. Nicht verstandlich erscheint ferner die Behauptung 
§. 258, das einfache Weihehindernis der filii acatholicorum dauere anders als bisher seit c. 987 
n. 1 nicht mehr tiber den Tod der hdretischen Eltern bzw. des haretischen Elternteils hinaus. 
Allein der Kodex sagt nur: quamdiu parentes in suo errore permanent. Das ist deutlich von 
einer Bekehrung zu Lebzeiten gemeint ; der Tod kann aber doch nicht als Ersatz dafiir gelten — 
mors solvit omnia, sagt der Verfasser — ja im Gegenteil, gema® der ratio legis dieses Weihe- 
hindernisses, daB namlich Weihekandidaten nicht von hdretischen Lehren affiziert sein sollen, 
ist bei SOhnen solcher Eltern, die ihr Lebtag in der Haresie verharrten, doch um so eher eine 
Affektion anzunehmen. S. 302 ware nach dem ersten Absatz noch anzuftigen gewesen, daf die 
septima manus nicht bloB der Kodex erwahnt, sondern daB sie auch in der neuen Instruktion 
der Sakramentenkongregation fiir Eheprozesse super matrimonio rato vom 7. Mai 1923 aufs neue 
vorgeschrieben wird. S. 15 ware bei dem Personenstandsgesetz von 1875 noch die Novelle vom 
11. Juni 1920 (§82a) zu erwadhnen gewesen, und dazu die Ausfiihrungsverordnung vom 6. Juli 1920 ; 
die ZivilprozeBordnung von 1877 gilt in ihrer neuen Fassung seit 1. Juni 1924 (nicht 13. Mai). 
S. 123 kénnte statt Hochamt (bei Eheverktindigungen) richtiger und allgemeiner Pfarrgottes- 
dienst gesagt werden. Druckfehler finden sich wenige (S. 185 Mitte 1901 st. unrichtig 1902; 
S. 189 unten n. 10 st. 9). Es ware praktisch, wenn im Inhaltsverzeichnis auch die Unterabtei- 
lungen der einzelnen Paragraphen mit Stichworten angegeben gewesen waren. So gut druck- 
technisch das Ganze ausgestattet ist, es ermiidet doch die ausschlieBlich verwendete groBe 
Antiquatype ohne Durchschu8 das Auge und macht uniibersichtlich. 


17. Uber ,,Ehescheidung in Religion und Recht‘ verdffentlicht Professor 
August Knecht in Miinchen einen formell sehr ansprechenden, inhaltlich ebenso gelehrten 
als lehrreichen Vortrag. Er beginnt, bis in die graue Vorzeit zuriickgreifend, mit den sume- 
rischen Familiengesetzen und mit dem babylonischen Gesetzbuch Hamurapis, mit den is- 
raelitischen Ehegesetzen und denen der Agypter, Griechen und Rémer, um dann namentlich 
die Lehre des ,,g6ttlichen Sitten- und Gesetzeslehrers aus Nazareth“ darzulegen. Mt 5, 31 f. 
und 19, 3 ff. bringen die Worte des Herrn: Jeder, der sein Weib entlaBt, es sei denn um des 
Ehebruchs willen, und eine andere heiratet, bricht die Ehe“. In den Parallelen bei Markus 
(10, 12) und Lukas (16, 18) fehlt der einschrankende Zwischensatz. Der hl. Paulus behandelt 
an zwei Stellen die Ehescheidungsfrage: 1 Kor 7, 10 f., 39 und Rom 7, 2. Zusammenfassend ist 
zu sagen: Christus wollte das urspriingliche und gottliche Gesetz der unaufléslichen Ehe 
wieder zur Geltung bringen unter Aufhebung der Konzession, die Moses seinen Glaubensbrii- 
dern in Ricksicht auf ihre Herzensharte, d. h. zur Vermeidung gréBerer Ubel geglaubt hatte 
ace zu dirfen.“ Die Einheit und Unaufldslichkeit der Ehe ist des Christentums unver- 
briichliches Gesetz. Aus der schwierigen und viel diskutierten Stelle Mt 5, 32 1a8t sich nicht 
mehr als héchstens eine Aufhebung der ehelichen Gemeinschaft, nicht eine vollige Trennung 
mit dem Rechte der Wiederverheiratung herauslesen (S. 25). Fiir das kirchliche Recht dauerte 
der Entwicklungskampf ein halbes Jahrtausend, bis im 12. Jahrhundert nach dem Siege der 
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Konsenstheorie tiber die Kopulatheorie von Kirchenrechts wegen die Méglichkeit einer Auf- 
ldsung der einmal giiltig geschlossenen Ehe nur mehr bei der fleischlich noch nicht vollzo- 
genen Verbindung, und zwar lediglich fiir zwei Falle (Eintritt in einen Orden und papstliche 
Dispens) ins Auge gefaBt wurde. Das kirchliche Ehescheidungsverbot ist als gottliches Recht 
selbstverstandlich in das jiingste Gesetzbuch der Kirche tibergegangen. Der Verfasser wirft 
dann noch einen Blick auf das deutsche BGB. und auf das Ehescheidungsrecht der anderen 
Lander und schlieRt mit statistischen Ubersichten tber die Ehescheidung. Leider man- 
gelt jedoch diesen, nach 100000 aller Einwohner berechnet, die rechte Brauchbarkeit, da auch 
die Unverheirateten (Kinder, Ledige, Geschiedene) mit in die normative Vergleichzahl ein- 
bezogen sind. Dies sollte bei den Zahlenstatistiken eigens hervorgehoben sein. 


18. Mehr, als ihr Tite! zunachst vermuten laBt, bringt dieArbeit des Grazer Kanonisten 
Johann Haring iber ,,Das Lehramt der katholischen Theologie’. Es wird hierin eine 
kurze Geschichte des theologischen Unterrichts gegeben und daran ankniipfend die Dar- 
stellung der dermaligen theologischen Studien- und Unterrichtsverhaltnisse in Altésterreich, 
im Deutschen Reich und in Italien (I. Teil); sodann wird die Vorbildung des theologischen 
Lehrers behandelt, die kirchliche Aufsicht iiber das theologische Lehramt und die Tatigkeit 
des theologischen Lehrers als Forschers, Dozenten und Erziehers (II. Teil); ein letzter Ab- 
schnitt ist, was man vielleicht nicht erwartet hatte, der Methode des theologischen Unter- 
richts gewidmet (III. Teil). Wie kaum ein zweiter war der Herr Verfasser zur Bearbeitung eines 
solch weitlaufigen und zugleich praktisch sehr wichtigen Themas berufen. Ubt er doch bereits 
mehr als ein Vierteljahrhundert an der Grazer Alma mater das akademische Lehramt aus und 
seine 1911 herausgegebene ,,Einfiihrung in die Theologie‘‘ hat seine padagogische Befahigung 
aufs vorteilhafteste erkennen lassen. So bringt seine jetzige Ver6ffentlichung Worte und Winke 
eines erfahrenen und erprobten Lehrers. Der erste geschichtliche Teil kann nattirlich nur eine 
mehr oder weniger ausftihrliche Ubersicht sein; es mt&te ja sonst die Geschichte der theo- 
logischen Disziplinen im einzelnen gegeben werden, und dafiir mangeln zu einer kurzen Zu- 
sammenfassung noch vielfach die Vorarbeiten. Eine einlaBlichere Darstellung war erst bei den 
neuzeitlichen Verhdltnissen méglich. In Osterreich wurden auf die Bischofsversammlungen 
von 1848 und 1856 sowie auf das Konkordat von 1855 hin staatlicherseits die Verhaltnisse der 
theologischen Fakultaten neu geordnet. Interessant ist da insbesondere, daB man 1851 wieder 
eigene Professuren fiir Kirchenrecht in letzteren errichtete, nachdem sie in der Aufklarungszeit 
hatten fallen miissen, da die Theologen Kirchenrecht bei den Juristen horen muBten. Der neue 
Kodex gab, nach vergeblichen Bemiihungen des dsterreichischen Episkopats 1901, Veranlas- 
sung zu neuen Reformen, die des naheren 1926 beschlossen wurden. In Deutschland ist es 
bei der Unterbindung des kirchlichen Einflusses auf die Fakultaten 6fter zu bedauerlichen Kon- 
flikten zwischen Kirche und Staat gekommen. Die Bestimmungen des neuen Kirchenrechts 
haben natiirlich auch hier Anderungen hinsichtlich des theologischen Studiums zur Folge ge- 
habt; doch ist vieles noch im Flu8. Fir die italienischen Seminare ist das Programma gene- 
rale studiorum Pius’ X. von 1907 maBgebend geworden, das 1912 teilweise gedndert wurde. 
Merkwiirdigerweise sind aber gerade in Italien die neuen Vorschriften des Kodex nur erst teil- 
weise durchgeftihrt (S.57). Fir jedes der drei genannten Lander bringt der Verfasser die 
Studienplane der theologischen Fakultaéten, Hochschulen und Seminarien; freilich sind, 
soweit ich sehe, verschiedene derselben schon wieder veraltet. Das Lyzeum Hosianum in 
Braunsberg tragt seit 1910 die Bezeichnung staatliche Akademie; den bayrischen Lyzeen 
kommt seit 1921 der Titel philos.-theol. Hochschulen zu, was S. 49 bzw. 103 zu beachten war. 
Bemerkt mag sein, daB nach den Studienplanen fiir Kirchenrecht bis zu 24 Stunden an manchen 
Anstalten (Wien, Dillingen u. a.) angesetzt sind ; das NormalmaB sollte heute tiberall 16 Stun- 
den sein. Was die Erwerbung des kanonistischen Doktortitels betrifft, so kann dieser gegen- 
wartig nur an der Budapester Universitat, an kirchlichen Anstalten in Rom, in Lowen und in 
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StraBburg erworben werden (S. 77). Irrig ist (S. 77), daB die deutschen katholisch-theologischen 
Fakultaten auger Freiburg und Wiirzburg immer noch den Lizentiatengrad verleihen. Das 
steht wohl in den Fakultatsstatuten, wird jedoch praktisch nicht mehr gehandhabt. Fir den 
rite erworbenen theologischen Doktor wird tiberall der vorherige Empfang der hoheren Weihen 
gefordert; fiir Ehrenpromotionen kommen auch Laien in Frage, wie z. B. von der Bonner 
Fakultat — was S$. 79 noch angefiihrt werden konnte — der Reichskanzler Marx und der 
Orientalist und Liturgiker Baumstarck promoviert wurden. Repetenten sind zwar, was Bonn 
betrifft, in dessen Fakultatsstatuten vorgesehen, tatsdchlich befinden sich solche — entgegen 
der Bemerkung des Verfassers S. 89 — aber nur an den dortigen beiden erzbisch6flichen Kon- 
vikten. Mit Recht steht S. 109, der akademische Lehrer soll der Forschung und der Lehre 
dienen und darum von stérenden Nebenarbeiten ferngehalten werden ; héchstens gelegentliche 
Aushilfe in der Seelsorge oder bescheidene Teilnahme an der Verwaltung kénne fir ihn 
in Betracht kommen. Das ist sehr verniinftig gesprochen. Ungemein wertvoll sind des 
Verfassers Winke und Hinweise im dritten Teil seines Buches bei Darlegung der Lehr- 
methode. Unparteiisch genug weist er in anerkennenswerter Weise auf die Verdienste von 
Hans Schmidkunz um Forderung einer Hochschulpadagogik hin (S. 113). Sehr beherzigens- 
wert ist seine Klage (S. 120), daB immer noch nicht die theologischen Facher, namentlich 
Moral, Pastoral, Kirchenrecht gegenseitig abgegrenzt sind; damit wird die alte Geschichte 
beriihrt, die wohl ewig neu bleiben wird, daB den Theologen vieles doppelt und drei- 
fach immer wieder von einem anderen Fachprofessor vorgetragen und so die Zeit vertrédelt 
wird. Von Verstandnis zeugen auch die Bemerkungen, da in den ersten Stunden nicht endlos 
Literatur diktiert werden soll, fiir die das Interesse der Horer doch erst spater wach werden 
kann (S. 122), daB® veraltete Einwendungen und abgetane Irrtiimer nicht oder nur kurz zu be- 
handeln, neue Angriffe mehr zu erértern und auch Errungenschaften und Strémungen auf 
Nachbargebieten zu berticksichtigen seien (S. 122). Ganz vorziiglich sind die Darlegungen 
tiber den akademischen Vortrag, tiber Diktiermethode, tiber Vorlesungen und Lehrbuch, doch 
kann hier nicht naher auf diese Punkte des lehrreichen Buches eingegangen werden. 


19. Das ,,Kirchliche Vermdégensrecht“ hat seit Erscheinen des Kodex 1917 noch 
keine monographische Darstellung erfahren. Nun bietet eine solche der Professor des Kirchen- 
rechts und Angehdrige der Schoutvelder Missionsgenossenschaft, P.G. Vromant, allerdings 
in erster Linie fiir Missionare und Klosterleute. Er hat sich bereits vorteilhaft bekanntgemacht 
durch einen Kommentar zu den Missionsfakultaten der Propaganda (1926). In seinem neuen 
Werke behandelt er das Vermégensrecht unter Zugrundelegung der Legalordnung des Ko- 
dex, d. h. der Reihenfolge nach die Kanones 1495—1551, die ja die Uberschrift tragen: de bonis 
ecclesiae temporalibus. Jedesmal stellt er den einzelnen Kanon vorauf und erldutert ihn dann 
unter Einbeziehung aller einschlagigen und sonstigen Kanones des Kodex, insbesonderer derer 
aus dem Missions- und Ordensrecht, nach allen Regeln scholastischer Kunst teilend, defi- 
nierend, fragend, beweisend, hinzufiigend, zusammenfassend, so daB das Buch, das dem Satz- 
bilde nach auffallend splendid gedruckt ist, auf jeder Seite voller Nummern, Buchstaben und 
Zahlen ist; denn fast jeder Satz hat ein Einteilungszeichen. Wenn man eine derartige Dar- 
stellungsform nicht gewohnt ist, kommt sie einem nicht gerade tibersichtlich trotz oder wegen 
der ubersichtlich sein sollenden vielen Haupt- und Unterabteilungen vor. Aber von dieser 
AuBerlichkeit abgesehen, mu das Ganze als eine héchst anerkennenswerte, wissenschaft- 
liche Leistung angesehen werden. Insbesondere sind die Darlegungen und namentlich die De- 
finitionen klar; der Text ist scharf und pragnant, die Gedankenfolge logisch. Jeder Satz fast 
wird durch Literatur- oder Quellenbelege gestiitzt, so zwar, daB hierbei die alten klassischen 
Autoren ebenso zum Worte kommen wie die neuen und neuesten seit dem Kodex ; auch deutsche 
Literatur wurde beniitzt. Da8 selbst die jiingsten romischen Entscheidungen mitberiick- 
sichtigt wurden, ist bei der offensichtlichen Akribie des Verfassers selbstverstandlich. Wo die 
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Meinungen geteilt sind, versteht er seine eigene selbstandig und sehr verniinftig sich zu bilden. 
Ich habe aufSer einigen unnennenswerten Kleinigkeiten in dem Buche nichts gefunden, was 


antastbar ware. Mdége es in den Kreisen, fiir die es vornehmlich bestimmt ist, weite Verbrei- 
tung finden! 


20. Uber den Geist der neuen deutschen Reichsverfassung von 1919 ist schon mancher- 
lei geschrieben worden. In einem nun gedruckten Vortrag behandelte Ref. deren ,,Kirchen- 
politisches System‘. Eine kurze Ubersicht kennzeichnet zundchst die kirchenpolitischen 
Systeme, wie sie theoretisch méglich und geschichtlich bei uns feststellbar sind. Zuletzt 
war es das System der staatlichen Kirchenhoheit, das jedoch in den verschiedenen deutschen 
Staaten eine verschiedene Starke aufwies. Das Reichskirchenrecht der nunmehrigen Reichs- 
verfassung in den Artikeln 10 Iu. II, 135—149, 173, 174 und 177 ist ein KompromiB. Es stehen 
hier Trennungsprinzip und moderne Kirchenhoheit unausgeglichen nebeneinander. ,,Es be- 
steht keine Staatskirche“, lautet der eine Satz (Art 137 I); ,,die Kirchen sind Kérperschaften 
des offentlichen Rechts“, hei&t der andere Satz (Art. 137V). Das sind unverkennbare Gegen- 
sdtze. Will man die kirchenpolitischen Grundgedanken der Reichsverfassung auf eine kurze 
Formel bringen, so mag diese lauten: grundsdtzlich Trennung, tatsadchlich immer noch ein 
gemessen Ma8 von Staatskirchenhoheit. Alle die einschlagigen Artikel der Reichsverfassung 
werden naher gewiirdigt.— Im AnschluB hieran befaBte ich mich mit dem bislang nicht behan- 
delten Thema ,,Pfarrer und Staat*, allerdings, dem Zweck dieses zweiten Vortrags ent- 
sprechend, nur unter Berticksichtigung der bayrischen Verhdltnisse, die heute noch ein gréBeres 
MaB von Kirchenhoheit aufweisen als die der meisten anderen deutschen Lander. Es werden 
entsprechend den beiden Einteilungsfragen: Was hat der Pfarrer am Staat ? und Was hat der 
Staat am Pfarrer? alle jene rechtlichen und tatsachlichen Verhaltnisse durchbesprochen, die 
fiir den Gegenstand von Belang sind, insbesondere wird auch die Bedeutung des Pfarrers 
fiir den Staat, auch den modernen Staat hervorgehoben. ,,lmmer braucht der Staat, der 
monarchische, der demokratische, der sozialistische die Kirche, im besonderen die Pfarrer“‘ 
(S. 55). ,,Pfarrer und Staat‘‘ kénnen so wenig ganzlich voneinander getrennt sein wie Kirche 
und Staat, und das im beiderseitigen Interesse. Leistet auch der Staat dem Pfarrer gar manches, 
so gilt das ebenso, ja eigentlich noch mehr umgekehrt“‘ (S. 61). 


21. In seiner Quellensammlung fiir das geltende Recht bringt Professor Hilling ein neues 
(16.) Heftchen zu praktischen Ubungen, enthaltend die Drei letzten Konkordate, 
namlich mit Lettland, Bayern und Polen, das erste und letzte in franzésischer, das zweite in 
deutscher Sprache. Unter der fiir das bayerische Konkordat angegebenen Literatur kénnte 
man vermissen Traub 1925, Zscharnack 1925, Piloty 1925, Wohlmuth (Klerusblatt vom 31. Ja- 
nuar 1925: der 4uBere Gang der Verhandlungen!), Bachmann 1926, Falk 1926. Vom baye- 
rischen Konkordat hatte unbedingt auch der italienische Wortlaut mit abgedruckt werden 
miissen schon wegen des erhobenen Vorwurfs, da& der deutsche und der italienische Text sich 
nicht deckten, sodann auch deswegen, weil in den Acta ap. sed. beide Texte als authentisch 
wiedergegeben sind. 


22. Der ebenso verdiente als gelehrte und belesene Domdekan Dr. Kiefl in Regensburg 
unternimmt es in seiner Schrift ,,Kritische Randglossen zum bayrischen Konkor- 
dat“, die soviel umstrittene Vereinbarung zwischen dem Heiligen Stuhl und dem neuen Bayern 
in Schutz zu nehmen. Er fithlte sich dazu um so mehr berufen, als er seinerzeit Mitglied der 
von Kardinal Faulhaber einberufenen Konkordatskommission war (S. 31) und der gewaltigen, 
publizistischen Bekampfung des Konkordats gegentiber von katholischer Seite noch zu wenig 
erwidert worden ist (S. 1). So will denn sein Buch, dessen einzelne Kapitel, wenn ich recht 
weiB, zuvor groBenteils in dem vom Herrn Verfasser geleiteten ,, Regensburger Korrespondenz- 
und Offertenblatt“ erschienen, nicht ein Kommentar, sondern eine zwanglose Reihe von Er- 
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wagungen iiber die weltanschaulichen Perspektiven darstellen, in die das Konkordat einge- 
stellt ist (S. 1). Sie sollen, wie der Verfasser ausdrticklich (S. 58) wtinscht, die Aufmerksam- 
keit auch der auBerbayrischen Leser finden. Das erste Kapitel weist den Vorwurf zurtick, 
als ob die romische Kurie mit dem Konkordat ,,ein lukratives Geschaft“, wie man sagte, 
gemacht hatte. Mit Recht bemerkt er da, die vier in Art. 4, 2 gewahrleisteten Weltanschau- 
ungs-, besser gesagt konfessionell zugeschnittenen Professuren konnten nicht einfach der in 
§ 2, 2 des Protestantenvertrags garantierten Kirchenrechtsprofessur in Erlangen gegentiber- 
gestellt werden; man hatte eben klar sagen sollen, daB bei der heutigen Lage des Protestantis- 
mus protestantische Weltanschauungsprofessuren fiir alle in Betracht kommenden Richtungen 
undenkbar waren (S. 8). Und in Hinsicht auf Art. 8, 2 (Beanstandung von MiBstanden im 
religiés-sittlichen Leben der kath. Schtiler) betont er richtig, dieser Artikel sei nicht, wie man 
meinte, das wichtigste Zugestandnis des Staates an die Kirche, vielmehr umgekehrt, weil hier- 
durch das allgemeine Staatsbtirgerrecht der Dienstaufsichtsbeschwerde eher beschrankt als 
erweitert sei (S. 14). Das dritte Kapitel bringt das Gutachten des Verfassers tiber die ihm 
gestellten Vorfragen des bayrischen Konkordats, erstattet im Dezember 1919. Hierin verteidigt 
er mit guten Griinden die Anschauungen, da8 durch die Reichsverfassung oder Reichsgesetz- 
gebung am bayrischen Konkordat als einem Vertrag vélkerrechtlicher Art nichts gedndert 
werden kénne, da Reichsrecht zwar nach der Reichsverfassung Landrecht (Art. 13) breche, 
aber nicht Vélkerrecht (S. 33), ferner daB ein Reichskonkordat nicht wiinschenswert sei, da die 
Katholiken in Bayern andere Anspriiche an den Staat hatten als die in Mecklenburg (S. 35), 
weiterhin da der Reichsdeputationshauptschlu8 von 1803 sowohl altrechtliche Lasten ftir die 
sdkularisierenden Staaten gema48 dem Rechtssatz von der Universalsukzession gebracht habe 
als neurechtliche, auf Grund des § 35 iiber die Ausstattungspflicht ftir die Domkirchen (S. 37). 
Das fiinfte Kapitel iiber das kirchliche Steuerrecht bezeichnet sehr treffend das den Reli- 
gionsgesellschaften gewahrte Besteuerungsrecht als ein Danaergeschenk und warnt davor, da 
dies dazu benutzt werde, um klare Rechtsverpflichtungen des Staates von diesem abzu- 
wAlzen (S. 62 u. 66). Schon die Kirchengemeindeordnung von 1912 sei ein Fremdk6rper in der 
Organisation der Kirche gewesen; das Kirchensteuergesetz von 1921 ist noch weiter gegangen ; 
es nennt die Kirche nur mehr als ,, Religionsgesellschaft‘ (S. 69). ,,Das staatliche Zwangs- 
steuersystem,‘‘ so sagt Verfasser sehr mit Recht, mag fiir eine auBerordentliche Zeit, wie es die 
heutige ist, voriibergehend auch der Kirche Dienste leisten ; aber dauernd wird es sich schwer- 
lich in der Kirche einbiirgern‘‘ (S. 70); niemals wird die Kirche den, der keine Kirchensteuer 
zahit, von ihren geistigen Gtitern ausschlieBen (S. 73) und es ist nicht zuzulassen, da der 
Staat jemand zum Austritt aus der Kirche zwinge, weil derselbe keine Kirchensteuer zahlen 
kann oder will (S. 74). Im sechsten Kapitel tiber die Patronate kommt der Verfasser nochmal 
geflissentlich auf die infolge der Sakularisation eingetretene Universalsukzession des Staates 
zu sprechen und scheidet strikte staatliche Patronate und Wittelsbacher Familienpatronate 
(S. 80 f.) ; die Gemeindepatronate schlieBRe die Reichsverfassung aus, ebenso wie das Konkordat ; 
rein landesherrliche Patronate seien Uberreste des Polizeistaates und die Kirche habe solche 
im engeren Sinn nie anerkannt (S. 81 u. 86). Im neunten Kapitel ist von dem neuen Entwurf 
des Reichsablésungsgesetzes die Rede. Der Verfasser erhebt laut seine Stimme dagegen, 
da® hierin das Bestreben sich zeige, die ganze Ablésungsfrage auf den bloBen Verwaltungs- 
rechtsweg hintiberzuschieben (S. 110). ,,Sollen die Lander ablésen, dann diirfen sie nicht ge- 
zwungen werden, dies in der Zeit der héchsten Staatsnot zu tun, wo ein gerechter Ausgleich 
unmodglich ist,“‘ meint mit unbestreitbarer Richtigkeit der Verfasser. Er schlie&t sein von hei- 
ligem Eifer fiir das Wohl der katholischen Kirche getragenes Buch mit den schénen Worten: 
,Der christliche Gedanke allein hat die Kraft, mit seinen Ewigkeitsidealen die Vélker zu einen 
und zu verbinden ; der am Diesseits haftende moderne Gedanke tragt alle Keime der Auflésung 
in sich. Dies ist der tiefste Grund, warum durch ein Konkordat die innere Kultureinheit eines 
Staates nicht gelockert, sondern machtvoll gefestigt wird“ (S. 121); Albert M. Koeniger. 
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Vom Ringen der Gegenwartsphilosophie um das Objektive 
und Metaphysische II. 


IV. Hans Beggerow, Die Erkenntnis der Wirklichkeiten. Halle, Niemeyer 1927. XLII u. 
558 S. — Emil Brunner, Religionsphilosophie evangelischer Theologie. (Aus: A. Baeumler und 
M. Schréter, Handbuch der Philosophie, Abt. II F) Miinchen und Berlin, Oldenbourg 1927, 
99 S. — Sergius Bulgakow, Die Tragédie der Philosophie. Darmstadt, Reichl 1927. 328 S. — 
Romano Guardini, Der Gegensatz. Versuche zu einer Philosophie des Lebendig-Konkreten. 
Mainz, Griinewaldverlag 1925. XVI u. 257 S. — Robert Jelke, Religionsphilosophie. Leipzig, 
Quelle & Meyer 1927. XI u. 333 S. — F. Kohler, Metaphysische Psychologie und ihre Be- 
ziehungen zur Religion. Leipzig, Pfeiffer 1926. 31 S. — Reinhard Kynast, Ein Weg zur Meta- 
physik. Leipzig, Meiner 1927. XIV u. 353 S. — Hedwig Minrath, Der Gottesbegriff in der mo- 
dernen Wertphilosophie. Berlin und Bonn, Diimmler 1927. VIII u. 82 S. — Erich Przywara 
S.J., Religionsphilosophie katholischer Theologie. (Aus: A. Baeumler und M. Schréter, Hand- 
buch der Philosophie, Abt. II E). Mtinchen und Berlin, Oldenbourg 1927. 104 S. — Leo 
Schestow, Potestas clavium. Mtinchen, Verlag der Nietzche-Gesellschaft 1926. 460 S. 


* 
4 * 


IV. 


Erkenntnistheorie und Ethik fiihren die heutige Philosophie an die Grenze der Metaphysik 
und der Religionsphilosophie. Aber auch diese Disziplinen selbst erfreuen sich reger Bear- 
beitung, die zur Lésung der Gottesfrage hinstrebt. Die Psychologie strebt tiber ihren Em- 
pirismus hinaus zur ,,metaphysischen Psychologie“, der F. Kéhler die Frage sowohl nach dem 
aus keiner empirischen Allgemeingesetzlichkeit, auch nicht aus biologischen Vererbungsge- 
setzen, zu erkl4arenden Eigensein des individuell eigenartigen Menschengeistes zuweist wie die 
andere nach der metaphysischen Wirklichkeit, mit der sich das religidse BewuBtsein in Ver- 
bindung weiB. Passen beide Realitaten nicht in das rational-logische Weltbild der wissen- 
schaftlichen Erkenntnis, so beweist das nichts gegen ihre Wirklichkeit. Diese Uberzeugung vom 
Dasein wie von der auBerwissenschaftlichen ErkenntnismOglichkeit des Metaphysischen macht 
sich in den neuesten Bestredungen um die Metaphysik allenthalben geltend: ein Ringen um 
Niederlegung der Schranken, die Kant der metaphysischen Erkenntnis gesetzt hatte. Kants 
transzendentalen Idealismus sucht Beggerow, von der Naturwissenschaft herkommend, zu 
einem ,,transzendenten Realismus‘ fortzuftihren, der neben Kant Eckehart, neben Newton 
Goethe sein Recht geben mochte. ,,Wirklichkeit‘ umschlieBt mehrfache ,, Wirklichkeiten“, 
die gleichgeltend nebeneinander stehen und Erscheinungen des einen Absoluten sind, das sich 
in ihnen als Fremdgegebenheit von ,,Intelligiblen“, ,,Peregrinen“ und,, Inexplikabilien“ geltend 
macht. Die dreifache Wirklichkeitssphdre: die ,, morphische Wirklichkeit’‘ — das naive Welt- 
bild der qualitativen Gestalten, der Tone und Farben, der geformten Stoffe und Bewegungen —, 
die ,,hylische Wirklichkeit“‘ des Physikers — das mechanisch-neuzeitliche Weltbild der quali- 
tatslosen Krafte und bewegten Massen —, die ,,psychische Wirklichkeit‘‘ — die Welt der 
inneren Qualitaten des Vorstellens, Fiihlens, Wollens mit ihrem ,,Ich“‘ als einheitlichem Trager 
— hat je eine besondere Erkenntnisart, die eine in sich geschlossene Welt erzeugt, ist aber eine 
einzige Erscheinung des absolut Wirklichen, dessen Dasein aufgewiesen, dessen Sein aber 
nicht ,eigentlich‘ erkannt werden kann. Das beweist eine an Kant sich anlehnende Erkennt- 
nistheorie, die aber um Kants,,Ding an sich‘ wei und als bedeutendste Kategorie die der ,,Ge- 
meinschaft der Teile“, als apriorisches Grundgesetz das der ,, Totalitat“ oder der ,, Vollendung“ 
auffiihrt. Nicht aus bloBen Begriffen, aber aus Aufhebung der Schranken von Raum und Zeit 
baut sich eine ,,induktiv mutende Metaphysik‘‘auf, die an der Erscheinungswelt orientiert 
ist und das Absolute nach ,,Analogie‘‘ der Erscheinung deutet. Gott erscheint ihr, im Gegensatz 
zum ,,personlichkeitslosen Pantheismus‘‘ der ,,Gott-Natur‘‘, als das ,,intelligible, héchst be- 
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wuBte allpersénliche Sein“, wie es Eckeharts , seelenfiinklein ahnten und wie es in der 
Hochststeigerung des ,,religidsen Gefiihls“, im ,,mystischen Geftihl“ der ,akosmistischen Er- 
fahrung“, des ,,namenlosen Einsseins‘‘ mit der Gottheit, von begnadeten Menschen ergriffen 
wird. Kiihler als dieser Naturwissenschaftler, Philosoph und Mystiker stellt Kynast die kri- 
tische Frage nach dem Geltungswert der Metaphysik. Von Mystik ist hier nicht die Rede, um 
so strenger von Erkenntnistheorie. Diese weist in aller Metaphysik ein Glaubensmoment nach, 
das auch dem positivistischen Tatsachenwissen noch eignet. Metaphysik will zum Unbedingten 
hin und ist schon deshalb nicht ,,Wissenschaft‘‘. Denn diese kommt nie zu einem Abschlu8 in 
einem Unbedingten, ist gegentiber der metaphysischen Ganzheitserkenntnis immer nur Teil- 
wissen. Die Bedingungen des Bedingten (der Wissenschaft) will Metaphysik erkennen, also 
ein tiberwissenschaftliches Ziel erreichen. Aber deshalb braucht sie kein Phantasie- und Will- 
ktirerzeugnis, kein ,,ungiiltiger Inhalt‘, und braucht ihr Gegenstand nicht »grundsatzlich“ 
unerkennbar zu sein. Sie will die Wirklichkeit als geordnete Ganzheits-,,Gestalt‘‘ erkennen, 
aber sie kommt zu solcher Gestalt nur an Hand der gegenstandlichen Erkenntnis des Wirk- 
lichen. Darum hat sie ,,teil‘‘ an der objektiven Erkenntnis der von der Wissenschaft einge- 
sehenen Ordnungen. So schlieBt sie ein subjektives Gestaltungs- und Glaubensmoment immer 
ein, aber sie verliert nicht ihre Beziehung zum Wissen um gegenstandliche Erfahrung. Jeder 
Gegenstand hat aber Beziehung zu Werten, zum ,,gesollt Giiltigen‘‘. Auch Metaphysik ist 
ohne dies nie ausgekommen, und man kann die geschichtlichen Metaphysiken nach dem in 
ihnen vorherrschenden Wert klassifizieren. Ist der Wert ,,auBerwissenschaftlich“, so doch 
giltig, und darum ist auch metaphysische Erkenntnis giiltig, aber ,,gestaltgtiltig“, also stets 
ichbezogen, wenn auch am objektiven Sein und an giiltigen Werten orientiert. Darum will sie 
,, Weltanschauung“ sein, Lehre von den letzten Griinden des Seins und den héchsten Wert- 
beztigen des Lebens, des Einzel- und des Gesamtlebens der Menschen. ,,Gott“ ist ihr letzter 
Gegenstand als ens realissimum und summum bonum, das nur personal gefaBt werden kann, 
da alle Werte zum Tun der Person hinbezogen sind. Die Metaphysik kann Gottes Eigenschaften 
ableiten (Allgiite, Heiligkeit, Allwissenheit, Allschonheit, Allmacht, Allgegenwart) aus seiner 
», Vollkommenheit“ als héchstem Wertwesen. Auch Gott ist geschlossene werterfiillte Gestalt, 
darum, obgleich erkennbar, fiir die Wissenschaft ,,irrational‘‘. Diese Metaphysik verrat auf den 
ersten Blick mannigfache Beziehungen zur neukantischen Wertphilosophie, aber sie iiber- 
windet Rickerts ametaphysische Haltung. Sie istinhaltlichstarkan Hegels Kulturphilosophie 
orientiert, weshalb sie Gott auch als héchstes ,,personifiziertes Kulturideal‘‘ und in panenthe- 
istischer Weise, trotz des starken Personalismus, die Weltgeschichte als Gottverwirklichung 
faBt. DaB dies nicht die religidse ,, Gott“-Vorstellung ist, bleibt K. nicht verborgen. DaB aber 
der Gottesbegriff der neukantischen (stidwestdeutschen) Wertphilosophie nicht ein genuin- 
religidser ist, vielmehr die Religion hier rationalisiert und verweltlicht wird, und wegen der . 
mangelnden realistischen Erkenntnislehre und Metaphysik die ,,Wertwirklichkeit‘‘ Gottes 
philosophisch nicht gesichert werden kann, das zu zeigen, ist das Ziel der Arbeit von H. Min- 
rath. 

So ist die Wende zur Metaphysik mit einer Einschrankung des naturwissenschaftlich- 
mathematisch-logischen Wissenschaftsbegriffs auf sein Gebiet verbunden und_ ,,Wissen- 
schaft‘‘ ihres Anspruchs auf alleinige Erkenntnisgeltung entkleidet. Dem abendlandischen 
Rationalismus gegeniiber wirft heute die dstliche Philosophie Leo Schestows die Frage nach der 
,potestas clavium“ auf: die Frage nach dem Recht der Vernunft, in den letzten Wirklich- 
keits- und Menschheitsfragen absolute Antworten geben zu wollen. In der hellenischen Philo- 
sophie, in dem von ihr beeinflu8ten Augustinismus und der Scholastik. des abendlandischen 
Katholizismus, in dem Rationalismus der Neuzeit, als dessen neuesten Vertreter der Russe die die 
Leibnizschen verités de raison erneuernde Husserlsche Phadnomenologie wie auch die 
heutige, bezeichnenderweise aus der Phanomenologie entspringende Ontologie (vgl. vor allem 
N. Hartmann) anspricht, sieht er die Anmafung der Menschenvernunft, mit der konkreten, 
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lebendigen Wirklichkeit wie mit dem lebendigen Gott fertig zu werden. In Wirklichkeit wird 
hier beides vergewaltigt, denn Glaube ist das tertullianische Credo, quia absurdum, und 
das Leben ist in seiner unwiederholbaren, von keiner um allgemeine Wahrheiten sich miihen- 
den Vernunft erfaSbaren Einzigartigkeit absolut irrational, der Relativismus deshalb die ein- 
zig philosophische Haltung, ein Eindringen in das ,,Geheimnis des Schépfers unmdglich. 
Auf dieses kann man nur bereitwillig horchen. Aus dieser scharfen, in Aphorismen sich be- 
wegenden Absage an die rationale Philosophie leuchtet ein Stiick éstlicher Mystik ebenso ent- 
gegen, wie aus dem ganz anders gearteten Versuch eines anderen Russen, Sergius Bulgakows, der 
die ,, Tragddie der Philosophie“ zu zeichnen sucht und in einer am Trinitatsdogma orientierten 
Denkweise Wirklichkeits- und Gotteserkenntnis zu vermitteln strebt. Diese ,,Tragdédie“ ist der 
immer erneuerte Versuch, mit rationalem Denken das Weltgeheimnis zu entratseln. Wie wenig 
dies gelingen kann, sucht B. ineiner scharfsinnigen Auseinandersetzung mit der westlichen Philo- 
sophie seit Descartes, vor allem mit Kant, Fichte und Hegel zu erweisen. Er erneuert 
nicht die idealistischen und gnostischen Versuche, vom Ich aus die Trinitat rational oder irratio- 
nal zu konstruieren, er nimmt vom Credo aus den Ausgang fiir ein Intelligere, weist also die 
philosophische ,,Haresiologie‘‘ der Anpassung des Mysteriums an die ratio ab. Die im Wesen 
des Urteils — B.’s Ausgangspunkt — gelegene, untrennbare Dreiheit von Ich (Subjekt), Welt 
(Pradikat) und der Verbindung beider (Kopula) offenbart fiir éstliches Wirklichkeitsdenken 
das Wesen der Substanz. Jede Trennung (,,Haresie“‘) dieser Dreiheit fithrt zu unwirklichen 
Einseitigkeiten: zum Idealismus, der nur das Subjekt sieht, zum Panlogismus, der nur das 
Praddikat kennt, zum Realismus, der nur vom unpersénlichen Sein der Kopula ausgeht. Aber 
die Einheit in dieser Dreiheit kann keine Philosophie erfassen, sie verstrickt sich immer in 
unlésbare Antinomien. Im Dogma der Offenbarung finden diese einzig ihre Aufhebung. Und 
dieses Dogma hat die streng griechisch-orthodoxe Form, die im katholischen ,,filioque‘ eine 
MiBdeutung des trinitarischen hypostatischen Urlebens erblickt. Diese ganze Spekulation 
ist echte Scholastik, die vom Dogma her die Wirklichkeit durchleuchtet, ihre Autoritaten in 
der Schrift des Alten und des Neuen Testamentes wie in den Vatern, vor allem den griechischen, 
besitzt und in steter Auseinandersetzung mit dem gegnerischen Denken (namentlich mit dem 
deutschen Idealismus) sich befindet. 

Die katholische Scholastik und die neueste katholische wie protestantische (Barth, Go- 
garten, Brunner) Religionsphilosophie findet erfreuliche Berticksichtigung, wenn auch nicht 
durchgehends Zustimmung in Jelkes Religionsphilosophie, die neben der phanomenologischen 
Erarbeitung des Gegenstandes des religidsen Aktes sich energisch der Wahrheitsfrage der 
Religion zuwendet. Dabei erscheint Religion als ,,ein praktisches Bejahen objektiven Einwir- 
kens tiberweltlicher Realitat‘‘. Ihr eignet eine dominierende Stellung im menschlichen Geistes- 
leben. Sie findet im Christentum, vorbereitet durch Israels prophetische Religion, die ,,reli- 
gionsphilosophisch am hdéchsten zu wertende“‘ Form. Sie ist primar GegenstandsbewuBtsein, 
als Zustand ist sie erst Reaktion auf ihren Gegenstand. Aber sie ware nie Wirklichkeit, wenn 
der Mensch nicht eine (rein formale, keinerlei inhaltliche Vorstellung einschlieBende) apriorische 
, Vernunftanlage“ fiir sie hatte, die die Bildung der aus géttlicher Offenbarung flieBenden reli- 
gidsen Gegenstandlichkeit innerhalb des menschlichen BewuBtseins erst erméglichte. Dieses 
Apriori wird geweckt durch gottliche Selbstoffenbarung an den Menschen, die ohne das Apriori 
fiir das menschliche Subjekt unerfaBbar ware. Darum schlieBt Religion stets ein ,,Supra- 
naturales“ ein. Aller Psychologisierung, Historisierung und Vermenschlichung der Religion 
wird damit gewehrt und eine fruchtbare Auseinandersetzung mit der gesamten neueren Reli- 
gionsphilosophie von hier aus unternommen. Unter Anlehnung an den kritischen Realismus 
der Gegenwart und in Ablehnung des Troeltschschen Transzendentalismus, der mit dem Auf- 
weis des religidsen Apriori auch tiber die Wahrheitsfrage der Religion schon glaubte befunden 
zu haben, spricht J. einer ,,intuitiven‘‘, in einer ,,Wahrnehmbarkeit Gottes auf Grund einer 
besonderen, von ihm ausgehenden und von ihm an seine Werke gebundenenWirkung“ wurzelnden 


7 


Gotteserkenntnis das Wort, der vermittels des religidsen Apriori die Erfahrungswelt in Natur 
und Geschichte zum Hinweis auf Gott wird. Sie bleibt ,,Glaube“, ,,religiése Erkenntnis“ und 
ist nicht metaphysischer Gottes-,,Beweis‘. Ein Reflektieren tiber Gott kann sich in der Tat 
nur erheben, wenn man um Gott schon irgendwie weiB, und diese Reflexion selbst ist nicht die 
rein theoretisch-metaphysische, sondern die an der Religion und ihrem Glaubensgegenstand 
interessierte. Die Metaphysik auch der thomistisch-realistischen Erkenntnislehre léste die 
Frage nach derGotteserkenntnis nicht von einer autonomen Menschenvernunft her, sondern 
aus dem Glauben an das Abbild géttlicher Wahrheit in der Menschenseele und an das Ver- 
nunftlicht als Nachbild der unerschaffenen Wahrheit, wodurch auch die,,natiirliche Gotteser- 
kenntnis“ erst méglich wird (vgl. Grabmann, Der géttliche Grund menschlicher Wahrheits- 
erkenntnis nach Aug. u. Thom. v. A., 1924, 53 ff.). 

Darum sind, wie Przywara betont, der katholischen Religionsphilosophie alle Gottes- 
,,Beweise‘ verdachtig, die Gott zu irgendeinem ,,Zwecke“‘ fordern, zur Erklarung etwa theo- 
retischer Zusammenhdnge oder praktischer Sittlichkeit. ,,Gott‘ ist eben einer ganz anderen 
Gegenstandssphare angehdrig als der der theoretischen Metaphysik, die das Seiende auf letzte 
Griinde (6.Cainata, doxat) erforscht, Gott ist nicht ein Gegenstand theoretisch-metaphysischer 
,Hypothesen‘, die zum Zwecke der Welterklarung aufgestellt werden. Das wollten die Gottes- 
beweise der Aufklarung, die zum Zwecke des Abschlusses eines durch die Vernunft begreif- 
baren, ja von ihren verités de raison her erst verstandlichen und diese nur widerspiegelnden 
Welt- und Menschenbildes auch der ,, Vernunftidee‘‘ Gott im Kosmos der Ideen, im rationalen 
Vernunft-,,System“, ihre logische Stelle zuwiesen. Aber, wie Przywara feststellt, ,,in der ge- 
samten Geschichte der Kirche ist wissenschaftliche Gotteslehre immer etwas, was dem prak- 
tischen religidsen Leben nachfolgt.‘‘ Hier ist also das Denken nicht aus der Totalitat des reli- 
gidsen Lebens getrennt, sondern von ihm getragen und befruchtet, und ,, Religionsmetaphysik* 
ist nicht reine Theorie, sondern ein Denken, das zu Gott als dem Ubermenschlichen und Uber- 
geschépflichen fiihrt, in ,,religidser Liebesehrfurcht’’ zu dem ,,Unbegreiflichen‘‘, dem Deus 
tamquam ignotus“ des Thomas von Aquin, hinfiihrt. Dem bewuBtseins-immanenten, auf den be- 
wuBtseins-transzendenten Gott intentional gerichteten religidsen Akt entspricht der Gott, 
der sich dem ftir ihn gedffneten MenschenbewuBtsein als der alles Menschliche tiberragende 
Transzendente offenbart und, dem intentionalen Streben gegentiber, allem ziellos unendlichen 
Streben in sich selbst das Ziel setzt. So ist er der ferne und der nahe Gott, in seinem ,,quid 
sit’ nur analog, gleichnishaft und doch unvergleichlich, zu erfassen, aber nie aus der Schép- 
fung, die nur eine der unendlichen Schépfungsméglichkeiten Gottes ist, errechenbar und in 
seinem Wesen durchsichtig werdend. So ist Religion ein Schauen der Welt von Gott her, die als 
natiirliche Gottesoffenbarung ergriffen wird. Méglich wird religidse Erkenntnis nur durch die 
Auffassung des Menschen als ,,Kreatur“ mit ihrer zu Gott hin gedffneten ,,potentia oboe- 
dientialis“ dem Creator gegentiber. Die Religion vollendet sich in der Hingabe der Kreatur 
an Gott durch alles Geschdpfliche ,,hindurch“. In ihrem Ethos vollzieht sich die Anerkennung 
und Weihe alles Geschépflichen an seine Urquelle. 

Die ,,Polaritats“-Philosophie Przywaras ist ein lebendig-fluktuierend dynamisches Denken, 
das alle Spannungen zum Ausgleich bringen méchte, ein ,,molinistisches Denken, dem nach 
Pr.s eigener Typisierung gerade dieses Ausgleichen eigen ist. Ein konstruktiver, sachliche wie 
historische Gegensatze zu leicht vermittelnder Zug im Systembau wie in historischer Betrach- 
tung ist dabei unvermeidlich, eine Unruhe, die im Ja zu einer Position schon zum einschran- 
kenden Nein und umgekehrt neigt. Der Historiker wie der Systematiker der Philosophie 
empfindet diese unruhige Hast des Denkens nur mit Unbehagen. Denn die Sucht zum Ver- 
mitteln triibt die historischen Verschiedenheiten ebenso wie die logische Scharfe der Begriffe. 
Das Polaritats-,,System‘‘ Pr. s ist bei aller scheinbaren Weite doch ein fertiges und hat seine 
Schemen bereit, in die alles hineinpassen mu8 und soll. Alles ist hier im FluB, aber im Grunde 
gibt es sehr feste Begriffe, an denen alles gemessen, und nach denen alles abgestempelt wird. 
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Die Ehrfurcht vor dem Sein und den um es sich mithenden Denkern ist darum bei Prz. doch 
keine letzte; es ist im letzten Grunde alles klar, und alles paBt in dieses , polare“ Denken von 
vornherein hinein. Hegels Dialektik war weiter und viel weniger konstruktiv. Die Typen 
katholischer Gotteslehre, die Pr. mit Recht immer als Ausdruck einer besonderen Frommig- 
keitsform (credo, ut intelligam) faBt, sind ihm nur relative Verschiedenheiten, die der gegen- 
seitigen Erganzung bedtirfen. In Thomas liegen ihm schon die Ansatze zu spater so entgegen- 
gesetzten Richtungen wie die der Skotus, Molina-Suarez und Newman. Alle ver- 
schiedenen Typen fiihren sich schlieBlich auf die beiden Plato-Augustin und Aristoteles- 
Thomas zuriick, aber beide haben wieder ihre Gemeinsamkeiten, ja, das ,,Gegensatzgewebe 
der Weltweisheit iiber Ost und West“ erlést sich in diesen beiden Typen ,,zur Einheit der Una 
catholica‘’. Man sieht, wie weit die ,, Spannungseinheit“ ist und wie vieles sie umfassen kann! 
Aber das gerade macht mif&trauisch gegen sie. 

Gegen diese konstruktiv-vermittelnde Denkart, die gleichwohl nichtkatholischem und auch 
nicht schulmaBig katholischem (vgl. Pr.s frithere giinstige Beurteilung Schelers und das 
schnelle Urteil iiber Hessen und Laros dem gegeniiber) Denken gegeniiber ihre festen Formeln 
fiir die Abiehnung immer bereit hat und einzig in-der katholischen Haltung zu Gott und 
Welt die universale Weite der ,,Spannungseinheit‘‘ verwirklicht findet, hebt sich die zurtick- 
haltende, bescheiden sich in das Geheimnis des Konkret-Lebendigen vortastende Gegen- 
satzlehre Guardinis mit ihrem oftmaligen ,,Ich wei8 nicht‘‘, mit ihrem wiederholten_,,viel- 
leicht“ als kritische Leistung wohltuend ab. Uberall zeigt sie ein ernstes Ringen um Exakt- 
heit und wissenschaftliche Sauberkeit der Begriffe, ein genaues Sichabgrenzen gegen ro- 
mantisches Umschlagen der Gegensatze ineinander und gegen Hegels Synthese und Auf- 
heben im hoheren Dritten. Eine Vereinheitlichung der Gegensdtze liegt G. iiberall fern; ge- 
schichtliche Konstruktionen werden ganz vermieden ; eine kritische Erkenntnistheorie begrtindet 
die systematische Betrachtung. Das Ganze beschrankt sich vorsichtig auf die Erfassung der 
menschlichen Wirklichkeit. Gott wird nur ,,analog‘‘ erkannt, alle Gotteserkenntnis meint ein 
Irgendwie-, aber Anderssein der endlichen Fiille im Absoluten. Fiir die Erfassung des lebendig 
Individuellen ist G.’s Denkart von heuristischem Wert, aber philosophische Besonnenheit und 
Ehrfurcht vor der Wirklichkeit macht hier die Polaritatsphilosophie nicht zum einzigen Grund- 
prinzip der Erkenntnis der Gesamtwirklichkeit der Welt samt der Geschichte. 

Die Ehrfurcht vor dem transzendenten Gott durchweht Brunners, von K. Barth beein- 
fluBtes Denken. Durch die analogia entis wird fiir ihn der allem Geschichtlichen gegentiber 
ganz andere Gott nicht bekannter. Reformatorische Siindenlehre bestimmt dieses Denken. 
Wem die Schépfung nur ein ,,zerschlagener Spiegel, Gemisch von Sinn und Unsinn“, ,,die 
Vernunft, zum Spiegel Gottes geschaffen, verzerrt und gespalten“ und ,,das gréfte Ratsel der 
verntinftige Mensch selbst‘ ist, der wird von hier aus nicht einen Aufstieg zur Gotteserkenntnis 
voliziehen kénnen. So ist diese Religionsphilosophie ,,evangelischer Theologie“ schlichter, be- 
scheidener als die ,,katholischer Theologie‘‘ von Przywara. Natiirliche Religion und einen 
phanomenologischen Aufweis ,,des“ Religiésen, Ausgang vom religidsen BewuBtsein, wie bei 
Przywara und Jelke, gibt es hier nicht. Ausgang ist die einmalige, aber jeden ansprechende 
Wirklichkeit des Wortes Gottes, der reformatorisch gefaBte Offenbarungsbegriff. Die Rettung 
der ,,Natur“‘ vor der Gnade, die thomistische Vollendung jener durch diese wird durch die 
biblische Lehre von Siinde und Wiedergeburt fiir Br. widerlegt. Alle Humanisierung der Reli- 
gion seit der Orthodoxie iiber Rationalismus, Pietismus-Romantik bis zum Historismus der 
protestantischen Theologie unserer Tage wird entschieden abgewiesen, der Religionsbegriff 
mit Barth selbst schlieBlich aufgehoben. Das ,,Gott allein‘‘, und zwar der Deus absconditus, 
ist hier Grundsatz und Ausgangspunkt, nicht das Menschsein, sondern das Siindersein vor 
Gott wird hier einzig gesehen. Darum ist die diesem Gottesglauben am ehesten zugeordnete 
Philosophie die des Kritizismus mit ihrem Schweigen vor Gott und ihrem ,radikal Bésen“, 
das zur Erkenntnis der Schuld des Menschen vor Gott fiihrt. Trotz mancher Vorbehalte ist 
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Kant hier ,,der‘‘ Philosoph. Philosophisch la8t sich tiber den hier zugrunde liegende Glauben 
nichts ausmachen, man sieht aber an Przywaras und Brunners Religionsphilosophie, wie das 
verschiedene Credo ein ganz verschiedenes Intelligere bedingt. 

Man erkennt am Schlusse dieser Ubersicht tiber einen Ausschnitt aus der Philosophie der 
Gegenwart noch einmal, wie die Wende von Kant zurtick durchaus noch keine allgemeine ist 
und wie mannigfache und starke Tendenzen kantischen Denkens in Erkenntnistheorie, 
Ethik, Metaphysik und Religionsphilosophie heute trotz der entschiedenen Wendung gegen die 
Transzendentalphilosophie noch wirksam sind. ,,Thomistische‘‘ Geisteshaltung verpflichtet 
aber, nach dem Vorbild des Aquinaten, zu einem energischen Eindringen in diese Gegenwarts- 
problematik und zu einer sachlichen, von aller apologetischen Zweckhaftigkeit freien Mit- 
arbeit an ihrer Lésung, zumal von der Erkenntnistheorie bis zur Religionsphilosophie alle 
Problematik heute wieder vor die letzte Menschenfrage gestellt erscheint: vor die Frage 


», Gott. 
Theodor Steinbiichel. 
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AUS SEELSORGE, KIRCHE UND LEBEN 


Commemoratio S. Anastasiae. 


Die Weihnachtsliturgie weist eine eigenar- 
tige Verbindung des Festgedankens mit der 
Verehrung von Heiligen auf. Wahrend sonst 
in den Oktaven der hohen Feiertage die Hei- 
ligenfeste in den Hintergrund treten oder ver- 
drangt werden, ist die Weihnachtsoktav fast 
ganz damit angefiillt. Geschichtliche Momente 
spielen eine Rolle dabei. Die drei sogenannten 
Begleitfeste von Weihnachten haben ein 
hohes Alter, sind zum Teil schon langer als 
Weihnachten gefeiert worden und deshalb 
neben Weihnachten an ihrem Standorte ver- 
blieben. Nachtraglich suchten die Liturgiker 
eine ideeile Verbindung zwischen diesen Ge- 
denktagen herzustellen. Sie erklarten: Nach 
dem Feste der Geburt des Herrn erinnern wir 
uns an die, welche in verschiedener Weise fiir 
ihn Zeugnis abgelegt haben, und zwar Ste- 
phanus als martyr ore et opere, Johannes als 
martyr ore tantum und die Innocentes als 
martyres opere tantum. 

Noch auffaliender erscheint die Kom- 
memoration der hi. Anastasia in der 
zweiten Weihnachtsmesse, die im Brevier ohne 
jeden Reflex ist. Sie fehlt noch in den beiden 
altesten Sakramentarien, die nach Leo d. Gr. 
und Gelasius benannt sind. Das gregorianische 
Sakramentar fiihrt sie auf mit den noch heute 
gebrauchlichen Orationen; diese sind nicht 
neu komponiert, sondern aus alteren Formeln 
zusammengestellt. Die Kollekte hat den nam- 
lichen Gebetsgegenstand, wie die der Pau- 
lusmesse am 30. Juni: ,,...ut, qui b. Ana- 
stasiae sollemnia colimus, eius apud te pa- 
trocinia sentiamus‘‘; bei Paulus heift es: 
»,---Ut, cuius natalicia colimus, eius apud te 
patrocinia sentiamus‘‘. Die Sekrete steht 
schon im leonianischen Sakramentar am Lau- 
rentiusfeste, dem sie bis heute erhalten ge- 
blieben ist. Ebenso hat das Leonianum die 
Postkommunion am Laurentiustage im zwei- 
ten Formular ; im heutigen Missale kommt sie 
aufer in der zweiten Weihnachtsmesse bei 
Marcellus m. (16. Jan.), Agapitus m. (18. Aug.) 
und im Commune virginum non martyrum 


vor. Das Gregorianum raéumt in der zweiten 
Weihnachtsmesse den Orationen von der 
hl. Anastasia bemerkenswerterweise die erste 
Stelle ein und verzeichnet auch eine dazu ge- 
horige eigene Prafation: ,,...Deus, qui ut de 
hoste generis humani maior victoria duce- 
retur, non solum per viros virtute martyrii, 
sed de eo etiam per feminas triumphasti. Et 
ideo ...“‘ Sie 4hnelt dem Eingang der Pra- 
fation des Leonianums zum Feste der hl. Ca- 
cilia (3. Formular). Die Weihnachtsorationen 
mit ihrer Prafation folgen jeweils an zweiter 
Stelle. Die gleiche Anordnung weisen noch 
im 11. Jahrhundert das englische Leofric- 
Missale und das Missale Roberts von Jumiéges 
auf. 


H. Grisar will den Zusammenhang zwischen 
Anastasia und zweiter Weihnachtsmesse 
durch folgende Hypothese begreiflich machen. 
Im vierten Jahrhundert wurde in der 11. Re- 
gion der Stadt Rom eine Titelkirche mit dem 
Namen ,,Anastasis“ errichtet. Damit erhielt 
auch die ewige Stadt ihre Auferstehungs- 
kirche, wie sie bereits in Konstantinopel und 
am friihesten in Jerusalem bestand. Die am 
FuBe des Palatins in nachster Nahe des kai- 
serlichen Palastes gelegene Anastasis wurde 
glanzend ausgestattet und tiberfliigelte an Be- 
deutung bald die anderen Titelkirchen der 
Stadt. Die Rticksicht auf den Kaiser oder 
den auf dem Palatin residierenden kaiser- 
lichen Statthalter bewog den Papst, in dieser 
Kirche am Weihnachtsfeste die Frithmesse zu 
halten. Im fiinften Jahrhundert wurde der 
Titel ,,Anastasis‘‘ in ,,Anastasia‘‘ umgedeu- 
tet, und seitdem steht am Palatin statt der 
Auferstehungskirche eine  Heiligenkirche 
(H. Grisar, Das Missale im Lichte rémischer 
Stadtgeschichte. Herder & Co., Freiburg i. B. 
1925, 120 S., vgl. bes. S. 69 f.). 

H. Goussen stimmt Grisar zu, leitet aber die 
dreifache Zelebration am Weihnachtstage von 
Jerusalem her. Er weist darauf hin, daS man 
in Jerusalem vor der Einfiihrung des Weih- 
nachtsfestes die Geburt Christi mit seiner 
Taufe zusammen am 6. Januar begangen und 
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drei Messen gefeiert habe, die erste nachts in 
Bethlehem, die zweite friihmorgens in der 
Anastasis oder Anastasia zu Jerusalem und 
die dritte vormittags beim Tauforte St. Jo- 
hann am Jordan. In Rom ahmte man diesen 
Brauch am Weihnachtsfeste des 25. Dezem- 
ber nach und hielt die zweite Messe in der kai- 
serlichen Palastkapelle, die auch Anastasia 
hie8. Daraus habe ,,schon friith ménchische 
Heiligensucht eine neue rdmische Martyrin 
Anastasia erdichtet‘‘ (H.Goussen, Uber ge- 
orgische Druck- und Handschriften, die Fest- 
ordnung und den Heiligenkalender des alt- 
christlichen Jerusalem betreffend. In: C. Wirz, 
Liturgie und Kunst. Bd. IV, 1923. S. 5, 
Anm., 2 zum 25. Dezember). 

Diese Erklarung hat nicht ungeteilten Bei- 
fall gefunden. Zwei Fragen regten vor allem 
zu genauerer Untersuchung an; 1. Ist die drei- 
fache Zelebration des rémischen Ritus am 
25. Dezember auf einen Brauch in Jerusalem 
am 6. Januar zuriickzufiihren? 2. Ist der 
titulus S. Anastasiae in Rom urspriinglich 
eine Auferstehungskirche gewesen ? : 

1. Uber die Liturgie von Jerusalem 
besitzen wir den Bericht der gallischen Pil- 
gerin aus dem Ende des vierten Jahrhunderts. 
Sie erzahlt von einer Nachtmesse in Bethle- 
hem an Epiphanie; an diese schlo8 sich eine 
Prozession zur Anastasis in Jerusalem, wo der 
Bischof die Teilnehmer mit seinem Segen ent- 
lieB. Das war die Vigilmesse des Festes. 
Dann erwdhnt sie das feierliche Amt am Tage 
selbst, das in der groBen Basilika auf Gol- 
gatha gehalten wurde. Sie schreibt hieriiber: 
, Es finden Predigten statt, einzelne Lesungen 
werden vorgetragen und auch Hymnen ge- 
sungen, alles wie es zum Tage paBt. Von da 
geht man nachher, wenn die Messe in der 
Kirche beendet ist, wie gewohnlich, zur Ana- 
stasis, und so zieht sich die Messe bis zur 
sechsten Stunde hin.“‘ A. Gastoué deutet die 
angeftihrten Worte dahin, da8 am Epiphanie- 
tage die missa catechumenorum in der groBen 
Basilika, die missa fidelium mit dem Opfer- 
gang aber in der Anastasis gefeiert worden 
sei (Noé!, 1908. 4. Aufl., S. 18). Diese Auf- 
fassung wird man jedoch fallen lassen, wenn 
man zum Verstandnis der nicht iibermafig 
klaren Stelle des Berichtes den voraufgehen- 
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den Abschnitt ,,von der Sonntagsmesse** zu- 
zieht; auf ihn verweist die Pilgerin selbst 
durch die Bemerkung ,,wie gewohnlich“. 
Dort erfahren wir, daB die Liturgie an jedem 
Sonntag in der grofen Basilika statthat, daB 
sie lange dauert, weil mehrere Lesungen und 
Predigten gehalten werden, daB man endlich 
nach der Beendigung der Messe regelmabig 
den Bischof zur Anastasis geleitet und dort 
nach einer Danksagung mit seinem Segen ent- 
lassen wird (Text aus der Peregrinatio bei 
L. Duchesne, Origines du culte chrétien. 1903. 
3. Aufl., S. 497 f. und 495 f.). So wurde also 
Epiphanie in Jerusalem am Ende des vierten 
Jahrhunderts mit zwei Messen begangen, 
einer Vigilmesse in der Geburtskirche zu 
Bethlehem und einer Festmesse in der groBen 
Basilika der heiligen Stadt. In der Anastasis 
war keine MeBliturgie, sondern beide Male 
,wie gewohnlich“, d.h. wie an allen Sonn- 
tagen, die Entlassung mit dem Segen des 
Bischofs. Hinsichtlich dieser beiden Messen 
nun kann sehr wohl ein Zusammenhang 
zwischen der Epiphaniefeier in Jerusalem und 
der Weihnachtsliturgie in Rom bestehen. Die 
Festmesse in Jerusalem hat ihr Analogon in 
Rom. Hier wurde sie bis zum zwélften Jahr- 
hundert in der groBen konstantinischen Ba- 
silika St. Peter im Vatikan gehalten. Sie war 
urspriinglich die einzige eucharistische Opfer- 
feier am 25. Dezember in der ewigen Stadt 
(die heutige dritte Messe). Als gegen Ende des 
vierten Jahrhunderts an der liberianischen Ba- 
silika auf dem Esquilin eine Nachbildung der 
Geburtsgrotte von Bethlehem errichtet und 
die ganze Kirche im Anschlu8 an die Defi- 
nition des Konzils zu Ephesus 431 der Gottes- 
mutter geweiht worden war, versammelte sich 
die rémische Gemeinde entsprechend dem 
Vorbilde von Jerusalem zur Nachtmesse im 
rémischen ,,Bethlehem“, in der Kirche 
,,S. Maria Maior ad praesepe“‘, wie noch heute 
der Stationsvermerk im rémischen Missale 
zur ersten Weihnachtsmesse lautet. Im 
zwolften Jahrhundert wurde auch die Fest- 
messe in diese Kirche verlegt. (J. P. Kirsch, 
Die Stationskirchen des Missale Romanum. 
Herder & Co., Freiburg i. Br. 1926, 271 S., 
Band 19 der Sammlung: Ecclesia Orans. Vgl. 
bes. S. 99 ff. und 237 ff.) Wenn nun in Jeru- 


salem noch die Taufmesse in der Kirche 
St. Johann am Jordan hinzukam, so fehlt 
dafiir in der rémischen Weihnachtsliturgie 
jede Parallele. Denn die rémische Taufer- 
kirche im Lateran (urspriinglich Basilica 
Salvatoris) wird in der ganzen Weihnachts- 
zeit kein einziges Mal als Stationskirche ver- 
zeichnet, und der Gedanke an die Taufe Jesu 
ist in Rom nicht der Liturgie des 25. Dezem- 
ber eingegliedert worden. Wie es kam, daB 
sich in der rémischen Weihnachtsfeier eine 
dritte Messe zwischen Mitternachtsmesse und 
Festmesse einschob, ergibt die Erérterung der 
Frage nach dem titulus S. Anastasiae. 

2. Die Annahme einer Anastasiskirche 
in Rom 1a4Bt sich mit den historischen Nach- 
richten tiber die Titelkirche am Palatin nur 
schwer vereinbaren. Kirsch macht (a. a. O. 
S. 94 ff. und 237 f.) zunachst dagegen geltend, 
daB die Anastasiakirche, ware sie ehemals 
Auferstehungskirche gewesen, unter den Sta- 
tionskirchen der Osterzeit eine Hauptrolle 
spielen miiBte; davon lasse sich aber keine 
Spur nachweisen. Auch kénne man sich nicht 
wohl denken, da eine im vierten Jahrhun- 
dert der Auferstehung Jesu geweihte Kirche 
hundert Jahre spater den Titel einer aufer- 
rémischen Martyrin erhalten hatte. 

Nach dem Vorgang von L. Duchesne gibt 
Kirsch folgende Erklarung zur Sache. Die 
im vierten Jahrhundert am Fufe des Palatin 
errichtete Kirche erscheint bei der rémischen 
Synode von 499 als ,,titulus Anastasiae“. 
Wie bei allen alten rémischen Titelkirchen mit 
ahnlicher Namensbezeichnung haben wir bei 
Anastasia nicht an die himmlische Patronin 
der Kirche, sondern an ihre Stifterin zu den- 
ken. Wer war Anastasia? Eine topogra- 
phische Betrachtung fiihrt uns auf die Spur. 
Die Kirche wurde auf den Gewolben zwischen 
den kaiserlichenPalastbauten und dem groBen 
Zirkus errichtet. Eine Privatperson hatte 
tiber das Terrain kein Verfiigungsrecht ge- 
habt. Demnach mi8ten wir an eine der kai- 
serlichen Familie zugehérige Stifterin denken, 
vielleicht an Anastasia, die Stiefschwester des 
Konstantin. In den spateren Quellen tragt 
nun die Kirche den ,,titulus sanctae Ana- 
stasiae‘‘. Woher diese Anderung ? Unter Dio- 
kletian war zu Sirmium, der Hauptstadt von 


Niederpannonien, die Jungfrau’ Anastasia als 
Martyrin gestorben. Ihre Reliquien wurden 
in der zweiten Halfte des fiinften Jahrhun- 
derts nach Konstantinopel tibertragen, und 
ihre Verehrung breitete sich von dort im gan- 
zen Reich aus. In Rom wurde ihr Name um 
diese Zeit der zweiten Heiligenliste des Ka- 
nons beigefiigt (im ,,Nobis quoque pecca- 
toribus‘). An ihrem Todestage, dem 25. De- 
zember, erwahnt das romische Martyrologium 
um die gleiche Zeit ihr Gedachtnis zu Sir- 
mium und Konstantinopel (J. P. Kirsch, Der 
stadtrémische christliche Festkalender im Al- 
tertum. Aschendorff, Mitinster i. W. 1924. 
256 S. Vgl. bes. S. 44 f. Ferner E. Hosp, Die 
Heiligen im Canon Missae. Styria, Graz 1926. 
316 S. bes. S. 254 ff.). Es hat somit gar nichts 
Auffalliges, wenn zu Rom im Stadtviertel der 
starken griechischen Kolonie zwischen Palatin 
und Tiber das Fest der hl. Anastasia gleich- 
falls am 25.Dezember begangen wurde. 
Wegen des hohen Ranges der kaiserlichen 
Hofkirche hielt der Papst selbst die Feier. 
Es drangt sich die Vermutung auf, da diese 
Messe urspriinglich eine Heiligenmesse mit 
den Orationen und der Prafation des Gre- 
gorianums war. Zu einem spateren, uns un- 
bekannten Zeitpunkte wurde in dieser zweiten 
Messe der Gedanke der Vigilmesse weiterge- 
fiihrt, undes bliebnur noch die commemoratio 
S. Anastasiae tibrig. Nachtmesse und Friih- 
messe unserer Weihnachtsliturgie stehen nam- 
lich in engerer Verbindung; beide entnehmen 
die Epistel dem Titusbrief, und das Evan- 
gelium der Friihmesse bringt die Fortsetzung 
der Evangelienlesung der Nachtmesse. Die 
dritte Messe weist demgegentiber ein selb- 
standigeres Geprage auf. 

Wenn die Erklarung Kirschs zutrifft, und sie 
erscheint besser begrtindet als die andere, so 
stehen wir vor der auffallenden Tatsache, daB 
die Verehrung der hl. Anastasia in Konstan- 
tinopel den Titel der Auferstehungskirche 
verdrangt — denn in der Anastasiskirche 
wurden ihre Reliquien deponiert — und in 
Rom den titulus Anastasiae in den titulus 
sanctae Anastasiae umwandelt. (F. Cabrol 
et H. Leclercg, Dictionnaire d’ archéologie 
chrétienne et de liturgie. 1924. Vol. I, 2. p. 
1919—1924.) Franz sjakRetexs: 


85 


Ein neuzeitlichhes Missionswerk. 


Auf ihrer Konferenz zu Fulda beschaf- 
tigten sich die deutschen Bischéfe auch mit 
dem Johannesbund zu Leutesdorf und sei- 
nen Arbeiten und sprachen ihm am 9. August 
d. J. inre Anerkennung aus. Ein kurzer Be- 
richt iiber Entstehung und Ziele dieses neu- 
zeitlichen Missionswerkes diirfte daher auch 
weiteren Kreisen des Klerus willkommen sein. 


Griinder des Werkes ist der heutige Di- 
rektor Johannes M. Haw aus der Didézese 
Trier. Dieser kam im Jahre 1912 nach Leu- 
tesdorf am Rhein, einem Pfarrort unweit 
Koblenz auf dem rechten Rheinufer an der 
Bahnstrecke Frankfurt — Niederlahnstein— 
Kéln gelegen. Er kaufte hier fiir den Verein 
abstinenter Katholiken 1912 im genannten 
Orte ein Haus, dem er den Namen Johannes- 
heim gab und das er in den Dienst der Opfer 
des Alkohols, wie tiberhaupt seelisch Er- 
krankter stellte. Die Leitung der Anstalt lie& 
ihn bald erkennen, da& das Ungliick vieler 
seiner Kranken in dem Mangel tiefer Reli- 
giositat seinen Hauptgrund hatte. Es drangte 
sich ihm der Gedanke auf, hier Abhilfe zu 
schaffen und zugleich durch Exerzitien ftir 
die weitesten Kreise ein Hilfswerk fiir die 
suchende Seelsorge zu begrtinden. ,,Was 
mu man tun, um dem Riesenabfall un- 
serer Tage, der einem modernen weiBen Hei- 
dentum entgegenfiihrt, mit Erfolg entgegen- 
zutreten?‘‘ Zwei Wege taten sich dieser 
Frage gegeniiber auf: Priester mtissen die 
Hauptarbeit in der neuen Mission der deut- 
schen Heimat leisten, und Laien miissen 
diese Priester unterstiitzen. Auf zwei Klassen 
ist es dabei besonders abgesehen. Erstens aut 
die Abseitsstehenden und Entgleisten, die 
zu retten sind, zweitens auf die Bildung von 
Elitekatholiken, die betend und stihnend, 
arbeitend und opfernd an der Rettung ihrer 
deutschen Brtider und Schwestern mithelfen 
wollen. Aus diesen leitenden Gedanken her- 
aus entstand der Johannesbund. 


Seine 4ufRere Entwicklung ist kurz 
folgende: Im Jahre 1916 konnten die ersten 
geschlossenen Exerzitien gehalten werden. 
Das Jahr 1918 brachte den Ankauf eines zwei- 
ten Hauses, der ,, Johannesburg“, in Leutes- 
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dorf. Im Jahre 1919 traten die ersten Schwe- 
stern in die Kongregation vom heiligen Jo- 
hannes dem Tdaufer ein. Diese Kongre- 
gationsgriindung war mit vielen und grofen 
Schwierigkeiten verbunden. Heute zahlen 
die ,, Johannesschwestern von Maria K6nigin* 
50 bis 60 Mitglieder, Schwestern, Novizinnen 
und Kandidatinnen. 1922 trat der erste Bru- 
der in die Johanneskongregation ein und 1923 
der erste Priester. Damit war der Ausbau 
der Johanneskongregation in den Haupt- 
ziigen vollendet. Heute zahlen die ,, Johan- 
nismissionare Christi des K6onigs“‘, das ist ihr 
offizieller Name, 5 Priester, einen Kleriker und 
14 Briider. 

Die Gliederung des Johannesbundes. Er 
besteht aus zwei regul4ren Kongregationen, 
der genannten Priester- und der Schwestern- 
kongregation. Ihnen schlieBen sich an die 
Oblaten vom heiligen Johannes dem Taufer 
(Priester und Laien). Diese bleiben in der 
Welt, stellen sich aber in besonderer Weise 
dem Apostolate zur Verfiigung; entweder 
hauptamtlich oder soweit ihre Berufspflichten 
und ihre Familienverhaltnisse es gestatten. 
Ferner kénnen alle Katholiken, die im Geiste 
des Johannesbundes arbeiten wollen oder we- 
nigstens durch ihr Gebet und ihre Opfer seine 
Ziele zu fOrdern bereit sind, Mitglieder des 
Johannesbundes werden, und zwar schlieBen 
sie sich als Helfer oder Helferinnen an. Sie 
bilden keinen Verein im strengen Sinne des 
Wortes, sondern nur eine lose Vereinigung in 
vollkommener Unterordnung unter die kirch- 
lichen Vorgesetzten. 

Das Ziel des Johannesbundes ist die Be- 
festigung und Ausbreitung des Reiches Jesu 
Christi, des gekreuzigten K6nigs der Men- 
schen, und die Rettung der gefadhrdeten 
und verirrten Seelen, insbesondere der 
am meisten Verwahrlosten und am tiefsten 
Gefallenen. Dieses Ziel suchen die Mitglieder 
des Johannesbundes durch verschiedene apo- 
stolische Arbeiten zu erreichen. Die Arbeit 
beginnt beim eigenen Ich der Mitglieder. 
Diese besteht in der Selbstheiligung, die 
durch die tibernattirlichen Mittel des Gebetes 
und der Stihne erreicht werden soll. Das Ge- 
bet, als die gréBte Waffe auf Erden, steht 
voran, Siihne soll geleistet werden, nicht nur 


fiir die eigenen Siinden, sondern auch ftir die 
Siinden der Mitmenschen. Diese Stihne aber 
verlangt Opfer, denn durch Opfer wurde die 
Welt erlést, durch Opfer nur kann die Welt zu 
Christus zuriickgefitihrt werden. 

Zur Selbstheiligung tritt aber auch das 
Apostolat der Tat. Apostelarbeit leistet 
der Johannesbund schon durch das Apostolat 
des guten Beispiels. Ferner durch seine Seel- 
sorgshilfe in Stadt und Land (Laienkate- 
chese und sonstige pfarrliche Hilfsdienste). 
Das Apostolat des guten Wortes vereinigt sich 
mit dem der Schrift. Letzteres sucht gute 
Schriften zu verbreiten und hat zwei eigene 
periodisch erscheinende Blatter, namlich den 
»Rufer und die ,,Hoffnung’. Ersterer 
dient der Forderung der Exerzitienbewegung 
und der Pflege des Laienapostolates und er- 
scheint monatlich. Letztere ist ein Zwei- 
wochenblatt, das sich an das groBe Heer der 
Gestrandeten und Gefahrdeten, der Ent- 
gleisten und der Hoffnungslosen wendet. Im 
Johannesverlag erscheinen die ,,Rufe im 
Sturm“ (eine Flugblattserie) und die 
, Rufe zur Innerlichkeit“ (eine Reihe klei- 
nerer Broschtiren). Im Mai dieses Jahres 
wurde die ,,Katholische Schriftenmis- 
sion‘‘gegriindet, die sowohl eine eigeneSchrif- 
tenserie als auch die dazu geeigneten Schrif- 
ten der katholischen Veriage vertreibt. 

Das Sittlichkeitsapostolat bekampft die 
modernen, unsittlichen Schriften, Schaustel- 
lungen usw. Das Niichternheitsapostolat 
wendet sich gegen die Vergniigungs- und Ge- 
nuBsucht. Das Apostolat der tatigen Liebe 
will vor allem die leibliche Not vieler Un- 
gliicklichen und Elenden lindern und diese 
dann wieder an das Herz des Heilandes ftih- 
ren. Das Missions- und Exerzitienapostolat 
soll die Werbearbeit fiir diese wichtigen Seel- 
sorgsmittel tatkraftig unterstiitzen. Zur Ab- 
haltung von Exerzitien ist mit der ,, Johannes- 
burg‘ ein eigenes, besteingerichtetes Exer- 
zitienhaus mit 40 Einzelzimmern verbunden. 
Das ApostoJat der Priester- und Ordens- 
berufe dient der Férderung dieser Berufe. 
Das Apostolat der materiellen Unterstitzung 
der Seelsorge und Seelsorgehilfe arbeitet fiir 
arme Gemeinden. Ein weiteres Arbeitsfeld 
ist dem Apostolat an den Verirrten zuge- 


wiesen. In Berlin unterhalt der Johannes- 
bund ein Heim fiir Heimatlose, in Débe- 
ritz ein Heim fiir Obdachlose und entlassene 
Gefangene. Als weitere Apostolate schlie- 
Sen sich an das Apostolat fiir die Ausbildung 
von Laienaposteln. Ferner das Kranken- 
apostolat. Dieses lehrt die Kranken ihre Lei- 
den und Schmerzen fiir die Siinder und fiir die 
Anliegen der heiligen Kirche aufzuopfern. Das 
Apostolat der Bekehrung Israels will den 
Himmel bestiirmen, um fiir die Israeliten die 
endliche Bekehrung zu erlangen. 

An Hausern besitzt der Johannesbund 
das Johannesheim als Mutterhaus der Jo- 
hannesmissionare Christi des Kénigs, die Jo- 
hannesburg als Mutterhaus der Johannes- 
schwestern von Maria K6nigin (beide in Leu- 
tesdorf am Rhein), das Johanneshaus fiir Hei- 
matlose in Berlin SW 19, NiederwallstraBe 32, 
das jJohanneshaus in Doberitz bei Berlin, 
Heim fiir Obdachlose und entlassene Gefan- 
gene, und die Johanneshohe, ein Sanatorium 
fiir seelisch Kranke in Hiillenberg bei Leu- 
tesdorf. Am Vorabend des Festes von Jo- 
hannes’ Enthauptung wurde in Leutesdorf 
bei der alten Wallfahrtskirche zum heiligen 
Kreuz der Grundstein fiir das Christkénigs- 
haus, das das Mutterhaus der Priester und 
Briider und die Johannesdruckerei beher- 
bergen soll, gelegt. 

Fiir das Laienapostolat hat der Johannes- 
bund in Vereinigung mit Herrn Prdalat Max 
Kaller, Apostolischem Administrator der Ost- 
mark, ein Werk herausgegeben, betitelt ,,Un- 
ser Laienapostolat“, das sich der warm- 
sten Empfehlung zahlreicher Bischéfe und 
Autoritaten auf theologischem Gebiet er- 
freut. Man kann das 350 Seiten starke Buch 
eine in bestem Sinne des Wortes moderne 
Pastoraltheologie nennen, an der kein Seel- 
sorger unserer Tage vorbeigehen kann. Es ist 
ein Buch aus der Praxis ftir die Praxis und 
zeigt uns Wege auf und Mittel, wie wir die 
neuzeitliche Pastoration fruchtbringend ge- 
stalten kénnen. 

Wir kénnen diese Ausfithrungen tiber den 
Johannesbund nur mit demWunsche schlieBen, 
Gott mége ihm recht viele tatkraftige, opfer- 
freudige Mitglieder zuftihren. ,,Modge die herz- 
liche Anerkennung und das Vertrauen der 
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Bischofskonferenz‘“‘, schrieb vor einigen Mo- 
naten Kardinal Bertram, ,,mit dazu bei- 
tragen, daB der im Dienste des guten Hirten 
treu bekundete Eifer stets lebendig und werk- 
tatig bleibe, trotz so mancher Schwierigkeiten 
und Miferfolge, die unter den Gefahren der 
Gegenwart eine heroische Ausdauer fordern!“ 

E. P. B. 


Herbsttagung der wissenschaftlich= 
pastoralen Vereinigung. 


Die Vereinigung veranstaltete am 10., 11., 
12. und 13. Oktober eine liturgische Priester- 
tagung unter dem Vorsitz des Pfarrers Dr. 
theol. Joseph Kénn in K6ln, Aachen und 
Essen. An zwei Tagen wurden Referate und 
Aussprachen gehalten, die einem au8erordent- 
lich regen Interesse der Geistlichen der be- 
treffenden Bezirke begegneten. Die Tagung 
war weitaus besser besucht als die vorjahrige, 
ein Beweis dafiir, daB das liturgische Aposto- 
lat ber den toten Punkt hinweg ist, daB das 
MiBtrauen, das viele Seelsorgsgeistliche davon 
abhielt, sich tiberhaupt mit den Dingen zu be- 
schaftigen, zu schwinden beginnt. Man hatte 
geglaubt, es handle sich um eine religidse 
Modeangelegenheit oder um eine Extravaganz 
der Jugendbewegung, um eine Parteisache 
der Benediktiner oder separatistische Bestre- 
bungen der Akademiker, denen die tiblichen 
Ubungen der Frémmigkeit nicht gemaB seien. 
Inzwischen mu8te man erkennen, daB hier alte 
Quellen echt katholischen Lebens gedffnet 
wurden, die verschiittet waren, ja, daB es 
darum geht, die Wirklichkeit sakramentalen 
Geschehens wieder in das Zentrum des christ- 
lichen Lebens zu riicken, wo in den letzten 
Jahrhunderten vielfach andere Dinge ge- 
standen hatten. Es war gut, daB die Tagung 
sowohl grundlegende Darlegungen wie auch 
praktische Auswertungen bot. So kann ihr 
weder der Vorwurf weltfremden Theoreti- 
sierens, der in unseren Kreisen so leicht er- 
hoben wird, noch auch der, blo8 Anweisungen 
fiir den Hausgebrauch gegeben zu haben, ge- 
macht werden. Die theoretischen Erorte- 
rungen boten stets Ausblicke in das Leben 
und Wirken des Seelsorgers, die praktischen 
Aussprachen und Anregungen waren wissen- 
schaftlich begriindet. 
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Pfarrer Jakobs, Miilheim a. d. Ruhr, sprach 
liber ,,Das Mysterium als Grundge- 
danke der Seelsorge“. Er kniipfte an die 
Arbeiten von Odo Casel (vgl. Mysterium, Ge- 
sammelte Arbeiten Laacher Ménche; ferner 
diese Zeitschrift 1927, 101 ff.; Jahrbuch fir 
Liturgiewissenschaft, Band VI, 113 ff.) an: 
Religion ist Leben Gottes in uns (Jo 1, 13: 
ex Deo nati). Dieses Leben vermittelt die 
Kirche. Die Gemeinschaft ist also vor dem 
Individuum. Die Seelsorge muB diese dog- 
matische Tatsache praktisch anerkennen. 
Zuerst kommt das, was Christus in seiner 
Kirche tut. Das Werk Christi in der Kirche 
nennen die Liturgien der alten Zeit und die 
Kirchenvater und Kirchenschriftsteller ein 
Mysterium. Dieser Ausdruck bedeutet sakra- 
mentales Tun, nicht zunachst, wie in neuerer 
Zeit (vgl. Scheeben, Mysterien des Christen- 
tums), Geheimnis fiir den menschlichen Ver- 
stand. Das pwuotjptov xxF’eZoxyyv ist das opus 
redemptionis, quod exercetur (Sekret am 9. 
Sonntag nach Pfingsten), das heilige MeB- 
opfer. Die sinngemaBe Haltung der Glau- 
bigen ist nicht Anbetung und Betrachtung, 
sondern Mitwirkung. Es ist verstandlich, daB 
den Irrlehren des Berengar von Tours und der 
Reformatoren und Aufklarer gegentiber die 
wirkliche Gegenwart Jesu besonders betont 
wurde und in den Augen mancher Glaubigen 
zu Zeiten einer Messe ohne Aussetzung des 
Allerheiligsten etwas fehlte. Die Kirche hat 
das Wesentliche stets festgehalten. Die Teil- 
nahme am heiligen Opfer ist wesentlich ein 
Mitopfern, ein Mitwirken mit dem Priester 
und mit Christus, und Teilnahme am Opfer- 
mahl, das ein wesentlicher Teil der heiligen 
Feier ist. Die Kommunionandacht auBerhalb 
der Messe nimmt der Kommunionfeier etwas 
von ihrer eigentlichen Bedeutung. Die Seel- 
sorge mu8 vor allem die Verbindung mit dem 
wirklichen Christus schaffen, Anleitung zur 
Nachahmung Jesu gentigt nicht. Das Werk 
des Erlésers, das sie mystisch-sakramental in 
Taufe und Eucharistie und den tibrigen Sa- 
kramenten vollzieht, ist Hauptgegenstand 
und Quelle des Glaubens. Aus ihm flieBt 
tibernatiirlich-sittliches Leben, das mehr von 
Christus her gestaltet, denn vom einzelnen 
Menschen geztichtet wird. Der Seelsorger 


muB lebendiges Vertrauen zu Christi Werk 
haben und im Geiste und aus der Kraft dieses 
Werkes arbeiten. Dieses Vertrauen schafft 
frohen Optimismus, der uns deshalb so viel- 
fach fehlt, weil wir Siinden tiber Siinden sehen 
(Beichtpraxis!), das Gute aber tibersehen, 
was Christus in so vielen Glaubigen auch 
heute wirkt. 

Der Unterzeichnete hatte es sich zur Aufgabe 
gesetzt, die Grundsdtze fiir die Erklarung 
liturgischer Texte, besonders des MeB- 
buches, auf naheliegende Beispicle anzu- 
wenden. 

a) Grundsatze: Die Texte des MeBbuches 
sind nicht Bibeltexte, so da& etwa eine kunst- 
gerechte Bibelexegese, so notwendig sie als 
Grundlage ist, gentigte. Die Texte sind MeB- 
texte. Sie miissen aus dem Mysterium, und 
zwar dem konkreten der betreffenden Fest- 
zeit, ja oft der betreffenden Stationskirche 
heraus erklart werden. Sie wollen zu Christi 
Werk, wie es sich heute vollzieht, hinfithren, 
es erklaren und beleuchten, auswerten und 
mit dem Leben der Gemeinschaft in Bezie- 
hung bringen. Nicht alle deutschen Uber- 
setzungen gentigen, besonders in den Oratio- 
nen und Psalmstellen (vgl. Jahrbuch fiir Li- 
turgiewissenschaft, Band I, Devotio von Aug. 
Daniels, AO ff.). Zu beriicksichtigen ist ferner 
die Stellung des Textes im Organismus der 
Messe (vgl. das Offertorium und die Com- 
munio des 1. Fastensonntags, bei der die Me- 
lodie des gregorianischen Chorals einen Hin- 
weis gibt). Zwischen den Texten der Vor- 
messe und dem Leben steht Christus im My- 
sterium. Es entspricht nicht dem Sinn der 
Predigt, an Christus vorbeizugehen und die 
Me8texte einfach moralisch auszudeuten. Das 
Gleichnis vom barmherzigen Samaritan (12.8. 
n. Pfingsten) deutet der Me&text auf Christus, 
den Arzt und Erléser, wie er an diesem 
Sonntag an und in uns wirkt. Sein Wirken 
an uns im Mysterium gibt uns tibernatirliche 
Kraft, ,,desgleichen zu tun‘. Viele MeSpre- 
digten ignorieren das heilige Opfer, das sich 
volizieht. Ferner muB man sich hiiten, jede 
Stelle in diesem Sinne ausdeuten zu wollen. 
Das Evangelium von der Steuermtinze (22. S. 
n. Pfingsten) ist nur des letzten Satzes wegen 
zum MeBtext gemacht. Oft sind, besonders 


bei den Offertorien, wichtige Stellen ver 
schwunden (vgl. Heilige Gabe, Berlin 1926; 
zum Ganzen: Jahrbuch ftir Liturgiewissen- 
schaft, Bd. IV, 135 ff.). 

b) Praktische Anweisung: Es wurde 
der 18. Sonntag nach Pfingsten als Beispiel 
fiir die Auswertung liturgischer Texte ge- 
wahit. Herangezogen wurde der urspriing- 
liche, vollstandige Text des Offertoriums, der 
die Wahl des Opfergesanges erst verstandlich 
macht. An einem Beispiel wurdé der Unter- 
schied zwischenMeBerklarung, liturgischerPre- 
digt im engeren und weiteren Sinn klargestellt. 

Am Nachmittag des ersten Tages fesselte 
P. Prior Albert Hammenstede (Maria Laach) 
die anwesenden Geistlichen in zweistiindigen 
Ausfiihrungen tiber ,Auswirkung des My- 
steriums im aszetischen Leben des 
Priesters“ bis zum letzten Augenblick. Die 
Bedenken, die ein in der Essener Volkszeitung 
gerade erschienener Aufsatz von rtihrender 
Unklarheit der Begriffe gegen die liturgische 
Bewegung vorbrachte, verschwanden voll- 
standig. Der Referent griff auf die Ausftih- 
rungen von Pfarrer Jakobs zuriick und zeigte, 
welche Ejinstellung der Priester vor der Feier 
der heiligen Messe haben mu8. Er muB von 
einem heiligen Desiderium ergriffen sein, 
daB sich das Mysterium vollziehe durch ihn, 
an ihm, an den Glaubigen. Fides et de- 
votio (Kanon) miissen die Gesinnungen des 
Priesters sein, die sein Werk begleiten. Hei- 
lige Gelassenheit, da Christus in ihm und 
den ihm anvertrauten Glaubigen das Werk 
der Erlésung vollbringe und vollende, mu 
sein Tagewerk beherrschen. Das Bedenken, 
daB die liturgische Einstellung die Gefahr 
der Passivitaét und des religidsen Quietismus 
mit sich bringe, wies P. Prior Hammenstede 
vor allem damit zurtick, daB Demut not- 
wendigerweise unsere wesentliche Haltung 
Gott gegentiber sein mtisse. Wesentlich ist, 
daB wir Gottes Ruf im taglichen Berufsleben 
stets zu folgen bereit sind und die lebendige 
Verbundenheit mit Christus, der in uns und 
durch uns wirken will, immer bewahren. Das | 
fordert héchste Aktivitat und stellt hohe An- 
forderungen, auch an den Willen, mehr als 
eine mechanisch geordnete Froémmigkeit, wie 
sie von manchen Seelenftthrern empfohlen 
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wird, Unser Leben wird in Christus ein 
stetes Sterben (Verzichten) und Auferstehen 
(Umgestaltet- und Vollendetwerden). 

Am zweiten Tage fiihrte P. Ambrosius 
Stock (Maria Laach) in das Stundengebet der 
Kirche ein. ,,Vom geschichtlichen Wer- 
den und inneren Aufbau des Bre- 
viers“ und ,,vom Miterleben des Bre- 
viergebets und der Psalmen“ lautete 
sein Thema. Er beriicksichtigte die unbestreit- 
baren Hemmungen und Schwierigkeiten vieler 
Priester und suchte dem persoénlich frucht- 
baren Beten des heiligen Offiziums den Weg 
zu bereiten, die neuesten Forschungen wurden 
berticksichtigt. 

Im ersten Vortrag stellte P. Ambrosius 
Stock folgendes fest?: Erste Periode: bis 
Konstantin d. Gr. (Entwicklung der offiziellen 
Vigilfeier an Sonntagen, spater auch Sta- 
tionstagen und Heiligenfesten: Vesper [Lu- 
cernarium], Matutin, Laudes. Terz, Sext, 
Non Privatgebet). Zweite Periode: 4. bis 
6. Jahrh. (Aufkommen des Aszeten- und 
Monchtums; taglich gemeinsame Vigilfeier, 
seit 350 unter Teilnahme des Klerus; Terz, 
Sext und Non gemeinsames Privatgebet der 
Aszeten und Jungfrauen. Prim und Komplet 
monastischen Ursprungs. Benediktinischer 
und rémischer Kursus). Dritte Periode: 
7. bis 16. Jahrh. (Vollendung des rémischen 
Kursus. Festa duplicia und semiduplicia. 
Kurialbrevier). Vierte Periode: Neuzeit 
(Reform Pius’ V. und seiner Nachfolger und 
vor allem Pius’ X. ; Wiederherstellung der alt- 
christlichen Tradition beziiglich des Wochen- 
psalteriums und der jahrlichen Schriftlesung. 
Verktirzung des Offiziums). 

Im zweiten Teil zeigte der Redner den 
Aufbau des Breviers. Er beleuchtete den 
Reichtum und die psychologische Bedeutung 


1 Sehr lehrreich sind in diesem Zusammen- 
hang die SchluBbemerkungen des Grafen 
Alexander Soltykoff im Hochland, November 
1927, S.137f. Zuzugeben ist die Gefahr, der 
im Osten Geistliche und Volk vielfach er- 
legen sind. Eine ,,Aszetik‘‘ ausdem Mysterium 
flir Priester und fiir die Laien unserer Zeit 
mu noch geschrieben werden. 

2 Der Bericht stammt von P. Ambrosius 
Stock selbst. 
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der mannigfaltigen Gebetsformen (Psalmen, 
Lesungen, Responsorien, Versikel, Hymnen, 
Orationen, marianische Antiphonen) und die 
klassische Schénheit einer einzelnen Hore und 
des gesamten Stundengebets im Verlaufe eines 
Tages und des Kirchenjahres, so da ein Stau- 
nen und ein Gefiihl der Bewunderung in der 
Seele wach wurde vor dem Werk, das Gottes 
Geist der Kirche geschenkt hat. 

Auf dieser Grundlage gab der Redner im 
zweiten Vortrage eine Einfiithrung in das 
Miterleben des Breviergebetes, beson- 
ders der Psalmen. Zunachst wurden 
Schwierigkeiten materieller Art ins Auge ge- 
faBt, die aus der Eigenart des Kirchenlateins 
und der mangelnden Lateinkenntnis bei man- 
chen Geistlichen sich ergeben; zu ihrer Be- 
hebung wurde auf Ubersetzungen des Bre- 
viers sowie der Psalmen hingewiesen. Sodann 
wurden eingehend die schwerwiegenden inne- 
ren Hemmungen behandelt und behoben, die 
aus der Gedankenwelt der Psalmen stammen 
(alttestamentlich, jtidisch-national; Fluch- 
psalmen). Es wurde auf die grundsatzlich anti- 
typische Stellung des Judentums zum Chri- 
stentum hingewiesen und das Vergeltungs- 
problem im alttestamentlichen und christ- 
lichen Lichte gezeichnet. Nunmehr konnten 
positive Richtlinien fiir eine fruchtbare 
Verrichtung des Breviergebetes gegeben 
werden. Sie lauteten: Beten wir das Offizium 
1. aus dem Herzen der heiligen Kirche (kon- 
kret: unserer Pfarrgemeinde) oder als Glieder 
des mystischen Christus; 2. in Einstellung auf 
die betreffende Gebetsstunde; 3. in Hinord- 
nung auf das eucharistische Opfer; 4. in Hin- 
ordnung auf das Kirchenjahr oder die Hei- 
ligenfeste. Verteilen wir 5. nach Moglichkeit 
das Breviergebet, den Horen entsprechend, 
auf den Tag (nach der Mittagsruhe: Vesper 
und antizipierte Matutin!, Komplet als Abend- 
gebet, Laudes als Morgengebet, Prim nach 
dem Friihstiick, Terz, Sext und Non vor 


1 Die Komplet darf auf den Abend ver- 
legt werden, weil die Einhaltung der Reihen- 
folge nur fiir das Chorgebet verpflichtend ist, 
bei der privaten Rezitation aber rationabili 
ex causa gedndert werden darf. Zudem hat 
die Ritenkongregation diese Umstellung Bene- 
diktinerabteien sogar fiir den Chor gestattet. 


Tisch oder zum Teil auch nachher). So wird 
unser Breviergebet wieder fiir uns zu einer 
Schule der Vollkommenheit und zu einer 
Quelle der Heiligung und Befruchtung der 
taglichen Seelsorgsarbeit. 

Zum Schlu& bot Studienrat Dr. Tippmann 
(Essen) tiber ,,Die Belebung der Kate- 
chese durch die Liturgie“ praktische Be- 
lehrungen aus reicher Erfahrung. Manchem 
Seelsorger mag hier zum erstenmal aufge- 
gangen sein, welchen Reichtum an dogma- 
tischen Wahrheiten die liturgischen Hand- 
lungen, Gebete, Feste, Sakramente und Sa- 
kramentalien anschaulich verkiinden, wieviel 
sittliche Anregungen sie enthalten, die sonst 
mitihsam erarbeitet oder dargeboten werden 
mtissen. Der ganze Unterricht muB in immer 
gesteigerter Vertiefung liturgisch belebt und 
wirksam gemacht werden. Die Taufe wurde 
eingehend katechetisch ausgewertet. In der 
Aussprache wurde eine Verdeutschung 
mancher Texte des Rituale gewiinscht. 


Die Tagung fand vollen Beifall und lieB 
wiinschen, dafi, wie es in Essen geschieht, auf 
Pastoralkonferenzen und bei der monatlichen 
Geisteserneuerung praktische und aszetische 
liturgische Vortrage gehalten wiirden. Der 
Seelsorgeklerus ist mit taglichen Arbeiten in 
Vereinen, Schule und sozialer Fiirsorge so 
liberlastet, daB er nicht die Zeit findet, lange 
wissenschaftliche Abhandlungen durchzu- 
arbeiten und fltissig zu machen. Deshalb 
miissen ihm die Wege aus der Werkstatt der 
liturgischen Wissenschaft ins Leben gezeigt 
werden, zumal die friihere theologisch-pasto- 
rale Ausbildung hier versagt. Es sei mir ge- 
stattet, zum Schlu& auf die Arbeiten von 
Dr. Pius Parsch in Klosterneuburg hinzu- 
weisen, besonders seinen jahrlich erscheinen- 
den Liturgiekalender (2 M.), seine MeBtexte 
fiir das Volk in deutscher Ubersetzung und 
seine Halbmonatszeitschrift ,,Bibel und Li- 


turgie“. : : 
Studienrat v. Lassaulx, K6ln. 


Legende 


Der alte Pfarrer schritt, das Sammetkappchen 
Auf seinem Kopf, Sonnabendnachmittag 
In seinem Garten sinnend auf und nieder. 


Er schuf die Predigt, schuf sie schwer und hart, 
Wie sich der Bergmann miiht, in tiefem Schacht 
Aus sprédem Stein das lichte Gold zu schlagen. 
Hagar und Sara, Knechtschaft und Befreiung, 
Berg Sinai und das Jerusalem, 

Das droben ist geboren nach dem Fleisch 

Und der VerheiSung Sohn — so las er es 

In seinem Text. Bald formte sich das Thema, 
Die Teile schieden sich htibsch eins zwei drei, 
Wie sich’s gehort. Nur eins war nicht zu finden: 
Was sollte er aus diesem spréden Stoff 

Den harten K6épfen seiner Hérer sagen? 

Wie es beziehn auf ihres Lebens Pflicht, 

Der Note Trost und ihrer Siinden Strafe? 
Verzweifelt blieb er stehn. ,,Ich kann es nicht. 
Dies Volk von heute, das sich in Fabriken 

Und Schenken Kopf und Herz verderben 1aBt, 
Will nichts mehr wissen von dem Worte Gottes. 
Die Ohren jucken ihnen nur nach dem, 

Was neu ist, nicht nach alter, ew’ger Wahrheit. 
Ich glaube, wenn der liebe Heiland selbst 
Herniederstiege — ach, daB du’s doch tatest! — 
Zu ihnen kame und mit ihnen sprache, 

Sie wiesen ihn mit frechem Hohn zurtick." 
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Er ging zum Gartentisch und griff zur Feder. 

Da — horch — die Klingel an dem Gartentor! 
,schon wieder jemand! Meine Frau ist fort, 

Und auch die Téchter scheinen nicht zu Hause. 
Ich selbst muB nachsehen. Da die Leute auch 
Mich immer bei der Predigt stéren mtissen!“ 

Er 6ffnet barsch das Tor. Ein junger Mann — 

Mag wohl ein Lehrer sein — steht vor der Tir. 
,Darf ich Herrn Pfarrer fiir ein Stiindchen sprechen Oe 
,Gleich fiir ein Stiindchen?“ ,,Weil es wichtig ist, 
Was ich zu sagen habe.‘ ,,Nur herein!“ 

,»Darf ich mein Rad wohl hier am Zaun anschlieBen ?“ 
,,Natiirlich. Also sind Sie auch so einer 

Von den modernen Leuten, die’s verschmahn, 

Die gottgeschaffnen Glieder zu gebrauchen ?“ 

»Ich denke, Gott der Herr hat den Verstand, 

Der uns das Fahrrad schenkte, auch geschaffen.“ 

, schon gut. Jetzt naher treten. Was beliebt?* 
Sie gingen-in die Laube. Unvermerkt, 

Und ohne dai der Fremde nur gesagt, 

Was ihn hierher gefiihrt, glitt das Gesprach 

Vom aufgeschlagnen Bibelbuch hintiber 

Zur Bibelwahrheit. Freudig leuchtete 

Des Fremden Antlitz, und sein hei&es Wort 

Grub Flammenzeichen in des Pfarrers Seele. 
Verwundert sprang er auf. ,,Du bist erfiillt 

Mit Gottes Geist, wie ich’s noch nie gefunden. 
Nicht meine Mutter, wenn sie betete, 

Nicht der verstorbne Superintendent, 

Auch nicht der machtige Evangelist, 

Der ktirzlich redete, vermochten mich 

Gleich dir zu zwingen in die Nahe Gottes. 

Wer bist du?“ ,, Jener, den du eben riefst. 

Ich kam auf dein und andrer Beter Flehn. 

Drei Tage darf ich auf der Erde weilen.“ 

»Der Heiland — du?“ ,,Du sagst es.“ ,,GroBRer Gott!“ 
Der Pfarrer nahm das Sammetkdppchen ab 

Und wollte auf die Knie niederstiirzen. 

Da fiel sein Auge auf des Fremden Rad, 

Das angeschlossen war am Tor des Gartens. 

Steif blieb er stehn. ,,Du bist der Heiland nicht. 

Der Heiland fahrt nicht Rad.“ ,,Warum nicht, Freund ?‘ 
, Warum? Ich las es nie in meiner Bibel.“ 

»Ist Gott gebunden an die alte Zeit? 

Kann er euch nicht in neuen Formen suchen ?“ 
»Nein, nein. Nichts mehr davon.‘ Der Fremde ging, 
Bestieg sein Rad und fuhr davon. Es war, 

Als sei die Sonne mit ihm fortgegangen, 

So dunkel ward’s. Der Pfarrer aber saB 

Und griibelte und fand die Briicke nicht 

Zu seiner Hérer Herzen. Dietrich Vorwerk. 


% BUCHANZEIGEN * 


Besprechung in den ,,Ubersichten” vorbehalten. Eine Verpflichtung tibernimmt die 
Schriftleitung nur fiir die erbetenen Schriften. 


Kirchengefchichte. 


De Jerphanion, Guillaume S. J., Le calice d’Antioche. Les théories du Dr. Eisen et la date 
probable du Calice. Rom, Pont. Institutum orientalium studiorum, 1926. (Orientalia 
christiana vol. VII.) 176 S. 74 Zeichnungen und Bilder. 1,50 Dollar. 


In Form einer Auseinandersetzung mit dem amerikanischen Gelehrten Dr. Eisen, der 
liber den Kelch von Antiochien eine groBe, zweibandige Monographie veréffentlicht hatte 
(The great chalice of Antioch. New York 1923.), untersucht der gelehrte Jesuit de Jer- 
phanion, Professor der orientalischen Archdologie am p4apstlichen orientalischen Institut, 
den Kelch nach seiner archaologischen und ktinstlerischen Seite. Besondere Aufmerksamkeit 
wendet er der Entstehungszeit des Kelches zu. Im Gegensatz zu Dr. Eisen, der den Kelch 
dem 1. Jahrhundert zuweisen méchte, halt de Jerphanion ihn ftir ein Werk des beginnenden 
6. Jahrhunderts. Das ist das Hauptergebnis des Buches. Im tibrigen wird es Sache der 
Archdologen und Kunsthistoriker sein, zu dem Werke im einzelnen Stellung zu nehmen. 

F. Htiinermann. 


Pieper, Prof. Dr. Karl, Orbis christianus saec. I—V. L. Schwann, Dtisseldorf 1927. Un- 
aufgezogen 18 M., aufgezogen 36 M. 
Mit dieser zuverlassig gearbeiteten und tibersichtlich angelegten Wandkarte erhalten wir ein 
wertvolles Hilfsmittel, um Schiilern und Studierenden die Ausbreitung des Christentums im 
ersten Halbjahrtausend seiner Geschichte vorzufiihren. In ihrer stattlichen GroBe von 2,42 
zu 1,53 m zeigt die Karte den ganzen Raum der antiken Welt: im Osten bis zum Indus, im 
Norden bis Schottland (drei kleinere Nebenkarten zeigen auRerdem noch Mittelitalien, die 
Lander am siidlichen Roten Meere und Indien). Bei den (schwarz gedruckten) Ortsnamen 
und (blau gedruckten) Landernamen wird der Zeitpunkt, in dem das christliche Bekenntnis 
nachweisbar ist, durch Unterstreichung in verschiedenen Farben angedeutet: grtin sind die 
von Paulus besuchten, rot die sonst noch im ersten Jahrhundert missionierten Lander und 
Orte unterstrichen. Das 2., 3., 4. und 5. Jahrhundert ist mit schwarz, blau, violett und gelb 
bezeichnet. Auch bei den Landern griechischer Zunge und im Orient sind alle Namen in der 
lateinischen Form gegeben; iiberall ist aber méglichst auch die moderne Namensform in 
Klammern beigefiigt. Es wird nun Aufgabe des Lehrers sein, die in erster Linie missions- 
geschichtlich aufgebaute Karte auch fiir Belehrungen anderer Art nutzbar zu machen. Er 
wird an ihr die hierarchische Ordnung der Kirche im Romerreich erlautern und auf die be- 
sonders zahlreichen Christengemeinden im westlichen Kleinasien und in ,,Afrika“ aufmerksam 
machen. Uberhaupt wird es gut sein, bei der Durchnahme des ersten Zeitalters der Kirchen- 
geschichte immer wieder die Karte zur Verdeutlichung heranzuziehen, besonders auch bei 
Lebensbildern (Paulus, Ignatius, Athanasius, Hieronymus u.a.). Die neue, drucktechnisch 
ausgezeichnete Karte sollte kiinftig tiberall da zu finden sein, wo ein griindliches Bild von der 
alteren Kirchengeschichte gewonnen oder vermittelt werden soll, vor allem an unseren héheren 
Schulen, J. Greven. 


Dresen, Prof. Arnold, Geschichte der katholischen Pfarre Ratingen. Sonderdruck 
aus Redlich-Dresen-Petri, Geschichte der Stadt Ratingen. 140S. Druck und Verlag 
Ratinger Zeitung, Ratingen 1926. 

Der Pfarrgeschichtsschreibung, diesem wichtigen Zweige der Kirchengeschichtsschreibung 
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iiberhaupt, hat man im allgemeinen in Frankreich namentlich in neuerer Zeit eine weit sorg- 
faltigere Pflege zuteil werden lassen als bei uns. Immerhin fehit es auch im katholischen 
deutschen Westen und Siiden nicht an einzelnen tiichtigen Arbeiten. Ihnen darf sich auch 
die vorstehende Pfarrgeschichte zuzahlen, in der mehr als tausend Jahre kirchlichen Lebens 
und Leidens vortiberziehen. Mége sie noch manche Nachfolger finden. 


Funk, Prof. Dr. Philipp, Beitrage zur Biographie Josephs von Hohenzollern- 

Hechingen, Fiirstbischofs von Ermland (1808—1836). 47 S. Braunsberg 1927. 
Ein Sonderdruck aus dem Vorlesungsverzeichnis der Akademie Braunsberg (WS 1927), dem 
grofRen ermlandischen Bischof gewidmet, den Verfasser mit Recht eine der markantesten und 
erhebendsten Gestalten des deutschen Episkopats nach der Sakularisation nennt. ,,Von 
duBerlich groBem Lebensstil, wenn auch persénlich einfach und zuriickgezogen ; im Verkehr 
mit dem Staate konziliant wie Graf Spiegel, aber von entschieden kirchlicherem Geist, ohne 
jedoch in die briiske Art von Klemens August zu verfallen“ (S. 4). 


Kerer, Franz X., Dominikus Ringeisen. 196 S. Verlagsanstalt vorm. G. J. Manz, Re- 
gensburg. 3 M. 

Ein Lebensbild des 1904 verstorbenen Griinders der groBen Wohitatigkeitsanstalten in Ursberg 

in Schwaben. 


Rogele, Karl, Franz Joseph Herr (1778—1837). 280 S. Badenia, Karlsruhe 1927. 3 M. 
Aus den bewegten Tagen der Sakularisation in Baden und der Neubegriindung der Freiburger 
Erzdidézese. 


Sailotti, Carlo Dominicus Savio. Ein eucharistischer Knabe (1842—1857). 310 S. Franz 
Borgmeyer, Hildesheim. 5 M. 


Scheeben, Heribert Christian, Der hl. Dominikus. Mit 3 Bildern. 460 S. Herder, Freiburg. 
11 M. 

Ein Leben des hl. Dominikus, eins der wenigen, die wir besitzen, und wohl auch das beste. 

Ganz im Rahmen der Zeitgeschichte und Kulturgeschichte des 13. Jahrhunderts, aus der sich 

das Bild des groBen Heiligen und Ordensstifters in feiner Zeichnung heraushebt. Ganz vor- 

zuglich ist die Ausstattung, die der Verlag dem Buche, das sich auch als Geschenkwerk aus- 

gezeichnet eignet, gegeben hat. 


Scherer, Emil Klemens, Geschichte und Kirchengeschichte an den deutschen 

Universitaten. 522 S. Herder, Freiburg 1927. 18 M. 
In tibersichtlicher Anordnung und geschickter Darstellung werden hier die Ergebnisse mehr- 
jahriger miihsamer Archivstudien tiber ein noch fast unbearbeitetes Gebiet der theologischen 
Wissenschaftsgeschichte dargeboten: die Anfange des kirchengeschichtlichen Unterrichtes im 
Zeitalter des Humanismus, die Entwicklung der Kirchengeschichte zu einer besonderen 
theologischen Disziplin und deren Weiterbildung im 19. Jahrhundert. Die eingehende Wiirdi- 
gung der fleiBigen Arbeit, die Pralat Prof. Dr. Ehrhard in Bonn anregte, mu& der Fachkritik 
tiberlassen bleiben. 


Valle, Peter Paul, Don Andreas Beltrami, Salesianerpriester 1870—1897. 368 S. Franz 
Borgmeyer, Hildesheim. 6 M. 


Veit, Dr. Ludwig Andreas, Privatdozent in Freiburg i. Br., Der Zusammenbruch des © 
Mainzer Erzstuhls infolge der Franzoésischen Revolution. 147 S. Mainz, 
Kirchheim 1927. 4 M. 


Trotz des auf griindlichen Aktenstudien fuBenden wissenschaftlichen Apparates liest man 
diese Darstellung des tragischen Geschicks und der letzten Tage des ruhmreichen Mainzer 
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Erzstifztes mit unvermindertem Interesse bis zum Ende. Die Schrift ist zuglcich ein Ehren- 
denkmal fiir den echtdeutschen und treukirchlichen Mainzer Weihbischof Valentin Heimes, 
der bis zum letzten Augenblick auf seinem Posten ausgehalten und gerettet hat, was noch 
zu retten war. 


Seelsorge. 


Hophan, Otto, O. Cap., Der Kreuzweg des Kranken. Trostgedanken aus Christi 
Passion. (Biicher fiir Seelenkultur.) 340 S. Herder, Freiburg. 4 M. 

,,Von einem Kranken fiir Kranke geschrieben“, wie das Vorwort sagt, folgt das schéne Buch 

den Kreuzwegstationen, um aus ihnen Belehrung und Trost fiir kranke Tage zu schépfen, ,,zu 

einem verdienstlichen, verstandigen und frohen Kranksein anzuleiten‘‘. Besonders dem Kran- 

kenseelsorger von Beruf werden diese gemiitvollen und frommen Betrachtungen, zum Lesen 

oder Vorlesen bestimmt, willkommen sein. 


Kaller, Max, Unser Laienapostolat. Was es ist und wie es sein soll. 2., erweiterte Auflage. 
320 S. Verlag des Johannesbundes, Leutesdorf a. Rh. 6 M. 


Was das Laienapostolat, eine der wichtigsten Hilfen moderner Stadtseelsorge, will und was es 
bisher zu erreichen vermochte, hat einer unserer riihrigsten und erfahrensten GroBstadtseel- 
sorger, der ehemalige Pfarrer von St. Michael in Berlin, jetzt Apostolischer Administrator in 
Schneidemthl, zu einem Handbuch zusammengestellt. Nach drei Einleitungskapiteln iiber 
Ziel, Arbeitsfeld und Geist der Laienseelsorgshilfe folgt eine eingehende Darstellung der ein- 
zelnen Arbeitszweige, wobei auf allen Gebieten erfahrene Mitarbeiter zu Wort kommen. Die 
letzten Abschnitte berichten tiber Organisation und Ausbildung der Laienhelfer, sowie iiber 
Erfolge und Miferfolge der bisherigen Arbeit. Gerade dieses Schlu8kapitel hatte man sich 
etwas ausfiihrlicher und kritischer gewtinscht. Sehr willkommen ist die ausftihrliche Literatur- 
angabe, die den Beschlu8 bildet. S. 


Nell, Joseph, Das katholische Pfarramt. Sein Geschaftsgang und Interessenkreis. 618 S. 
Herm. Rauch, Wiesbaden 1927. 
Die erste Auflage erschien vor dem Kriege (1913). Ihr gegeniiber ist die zweite Auflage eine 
ganz neue Arbeit, in der eine ganze Unsumme von Material fiir die Pfarrpraxis verarbeitet ist. 
Nicht nur der C. J.C. muBte beriicksichtigt werden, sondern auch die so zahlreichen staat- 
lichen Gesetze und Verordnungen der Nachrevolutionszeit und die mannigfachen Einrich- 
tungen staatlicher Wohlfahrtspflege und christlicher Karitas, deren Kenntnis fiir eine geord- 
nete Seelsorge duBerst wichtig ist. War die erste Auflage eine angenehme Unterstiitzung, so ist 
die zweite Auflage dem Pfarrer unserer Tage eine dringend notwendige, unentbehrliche, dank- 
barst zu begrtiBende Hilfe. Custodis. 


Liga-Broschiiren. Herausgegeben von der Missionsdruckerei in Steyl, Post Kaldenkirchen, 
Rhld. Je 32S. Kart. 10 1,50 M., 50 Stick 7 M. 

Eine Sammlung volkstiimlicher Broschiiren, die auf die groBen Fragen Gott und Welt, Reli- 

gion und Glaube, Christus und Christentum, Kirche und Gnade, Ehe und Familie usw. Ant- 

wort geben will. An den bisher erschienenen Heftchen sind u. a. beteiligt P.O. Cohausz, 

Fr. Meffert, Martin Kreuser. 


Katholische Schriftenmission. Nr.1.Gott hinter Kerkermauern. Von einem Strafan- 
staltspfarrer. 80 S. Johannesbund, Leutesdorf a. Rh. 0,30 M. 

Die Sammlung steckt sich 4hnliche Ziele, wie die vorstehende, doch tritt der Charakter der 

Missionsarbeit starker hervor. Das vorliegende erste Heft verwertet Selbstgestandnisse von 

Gefangenen zu einem wirkungsvollen Gottesbeweis. 
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Sammelwerke. 


Die Religionswissenschaft der Gegenwart in Selbstdarstellungen. Herausgegeben von Lic. 
Erich Stange. Bd.3: Bernhard Bartmann, Hartmann Grisar, S. J., Joseph Mausbach, 
Norbert Peters, Franz Sawicki, Joseph Schmidlin, Heinrich Schrérs. 237 S. mit 7 Bild- 
nissen. Felix Meiner, Leipzig 1927. Geb. 12 M. 


In der groBangelegten Sammlung des rithrigen Leipziger Verlags Felix Meiner, in der die fiih- 
renden Vertreter fast aller Wissenschaftsgebiete (Philosophie, Medizin, Rechtswissenschaft, 
Kunstwissenschaft, Volkswirtschaftslehre, Geschichtswissenschaft, Padagogik, Religions- 
wissenschaft) in Selbstdarstellungen zu Worte kommen, ist nun auch ein erster Band katho- 
lischer Theologen erschienen. Die Bemerkung einer sehr angesehenen protestantischen Lite- 
raturzeitung, da& bei der Auswahl wohl nicht allein der Wille der Herausgeber mafgebend war, 
trifft ohne Zweifel zu. Es ist nicht jedermanns Sache, mit einem solchen Selbstportrat vor die 
Offentlichkeit hinzutreten, und auch manche von denen, die ihre Bedenken schlieBlich doch 
tiberwanden, sprechen es offen aus. Trotzdem ist die Idee des Verlages und der Herausgeber 
aufrichtig zu begriiBen. Denn sooft einer der vielen Mitarbeiter an dieser Sammlung zeitge- 
ndéssischer Gelehrtenleben es verstanden hat, sein eignes Werden, Wollen und Wirken in einen 
weiteren Rahmen einzufiigen und insbesondere der naheliegenden Gefahr zu entgehen wufte, 
sich in diesem Selbstbekenntnis angestaute Verbitterung und Enttauschung vom Herzen weg- 
zuschreiben, ist doch stets ein wertvolles Stiick Wissenschaftsgeschichte daraus geworden. 
Das darf auch von den in diesem Bande versammelten Vertretern der katholischen Theologie 
gelten, deren Beitrage man iiberall mit Interesse, stellenweise sogar mit wirklichem GenuB 
liest. Allen insbesondere, die sich einst ihre Schtiler nennen durften, wird das Buch eine will- 
kommene Erinnerungsgabe sein. F 


Die Religion in Geschichte und Gegenwart. Handworterbuch ftir Theologie und Reli- 
gionswissenschaft. 2., vollig neubearbeitete Auflage. Fiinf Bande zu je 900 bis 1200 Sei- 
ten in groBem Lexikonformat. Ausgabe in Lieferungen zu je 3 Bogen, jede Lieferung 1,80 M. 
Verlag J.C. B. Mohr (Paul Siebeck), Tiibingen 1926. 


Die Neubearbeitung des ausgezeichneten theologischen Lexikons, deren Beginn wir vor noch 
nicht Jahresfrist anzeigten (siehe diese Zeitschrift 1927, 196) ist seitdem so riistig fortgeschritten, 
daB mit Lieferung 20/22 bereits der erste der fiinf Bande (2052 Spalten, 8 Bildtafeln) abge- 
schlossen vorliegt. Wohl die gesamte protestantische Theologenschaft in Lehre und Praxis 
— und wie beneidenswert zahlreich und riithrig sind hier die Hilfskrafte! — ist zur Mitarbeiter- 
schaft herangezogen. Aber es spricht fiir das ehrliche Bestreben der Herausgeber, der Wahr- 
heit und Wissenschaft zu dienen, da sie sich auch die Hilfe katholischer Gelehrten und Theo- 
logen gesichert haben. Wir nennen aus dem eben vollendeten Bande u. a.: Altaner (Breslau), 
Aufhauser (Miinchen), Buschbell (Krefeld), Grabmann (Miinchen), Horten (Bonn), Koch 
(Breslau), Koeniger (Bonn), Merkle (Wiirzburg), Miinch (Kéln), Sauren (K6In), 
Seppelt (Breslau), Simon, (Tiibingen), Wittig (Schlegel). Und wenn auch, was fiir ein pro- 
testantisches Lexikon sich wohl von selbst versteht, die groBen Hauptartikel auch dann, wenn 
sie Fragen des katholischen Dogmas und Lebens behandeln, in den Handen protestantischer 
Bearbeiter liegen, so sind doch auch diese offensichtlich durchweg um Objektivitat und Ver- 
meidung jeder verletzenden Wendung bemiiht. Hervorragend ist die duBere Ausstattung 
bis auf die Bildtafeln und das vorziigliche Papier; mustergiiltig die technische Anordnung, die 
Ubersichtlichkeit der verwandten SchriftgréBen, der Reichtum an Verweisungen. Man kann 
angesichts dieser hervorragenden Leistung nur die Hoffnung aussprechen, da® auch die ange- 
kiindigte Neuausgabe des ,,Kirchlichen Handlexikons“ von Mich. Buchberger in 6 Banden, an 
die Herausgeber und Verleger (Herder, Freiburg) soeben herangehen, sich ihr in jeder Be- 
ziehung wiirdig zur Seite zu stellen vermége. Ss. 
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% ABHANDLUNGEN ¥ 


Zur Charakteristik der Klagelieder des Jeremias. 
Von H. Wiesmann S. J., Bonna. Rh. 


1D: Klagelieder sind oft in literarischer und religidser Hinsicht gewiirdigt 
worden. Wenn dabei sehr verschiedene, oft sich geradezu widersprechende 
Urteile abgegeben sind, so ist das leicht begreiflich; denn personliche Einstel- 
lung, Geschmack, nicht selten auch bestimmte Absichten machen sich da nur 
zu leicht geltend. Im folgenden werden nun einige Punkte behandelt, die an sich 
nebensachlich erscheinen kénnten, die aber doch zum besseren Verstandnis und 
zur richtigen Beurteilung der Dichtung manches beitragen diirften. 


Literatur. W.E. Adeney, The Song of Solomon and the Lamentations of Jeremiah, 
London 1895. J. Chr. W. Augusti, Grundri8 einer hist.-krit. Einl. ins A. Testament, Leipzig 1806. 
W. W. Baudissin, Einl. in d. Biicher d. A. Testamentes, Leipzig 1901. L. Bertholdt, Hist.-krit. 
Einl. in sémtliche Schriften d. A. u.N. Testaments. V, Erlangen 1815. J.G. Bérmel, Jeremias. 
Klagegesdnge mit e. Vorrede von J. G. Herder, Weimar 1781. L. Burnier, Etudes élémen- 
taires et progressives de la parole de Dieu, III, Lausanne 1849. K. Budde, Die Klagelieder, 
Freiburg i. B. 1898; Geschichte d. althebr. Literatur, Leipzig 1906. J. E. Cellérier, Intro- 
duction a la lecture des livres saints. Ancien Testament, Genéve-Paris 1832. T. K. Cheyne, 
Lamentations, London 1885; Encyclopaedia Biblica, III, London 1902, 2696—2706. C. P. 
Conz, Die Klagelieder des Jeremias im ,,Archiv fiir d. Theologie u. ihre neuste Literatur“, IV, 
Tiibingen 1820, 146—166. C.H. Cornill, Jeremia u. seine Zeit, Heidelberg 1880; Einl. i. d. 
A. Testament’, Freiburg i. B. 1913. S.R. Driver, An Introduction to the Literature of the 
Old Testament’, Edinburgh 1909. j.G. Eichhorn, Einl.i.d.A. Testament V, Géttingen 1824. 
W. Engelhardt, Die Klagelieder Jeremia, Leipzig 1867. L. Gautier, Introduction a !’Ancien 
Testament, II, Lausanne 1906. Fr. E. Gigot, Specia IIntroduction to the Study of the Old 
Testament, II, New York 1906. H.Gunkel, Klagelieder in ,,Die Religion der Gegenwart‘ 
(Fr. M. Schiele und L. Zscharnack), III, Tiibingen 1912, Sp. 1499—1504. J. D. Hartmann, 
Versuch einer allg. Geschichte der Poesie, I, Leipzig 1797. J. Jahn, Einl. i. die géttl. Biicher 
des A. Bundes?, II, Wien 1803. E. Kautzsch, Die Poesie u. die poet. Biicher d. A. Testaments, 
Tiibingen 1902. Ed. Kénig, Die Poesie d. A. Testements, Leipzig 1907. M. Lohr, Die Klage- 
lieder des Jeremias, Gottingen 1891; Die Klagelieder des Jer. (HAT) Géttingen 1893; 19067. 
R. Lowth, De sacra poesi Hebraeorum praelectiones, Oxonii 1753. J. Meinhold, Einftihrung 
in das A. Testament, GieBen 1919. H. Merkel, Uber das alttl. Buch d. Klagelieder, Halle a. S. 
1889. F. Montet, Etude littéraire et critique sur le livre des Lamentations, Genéve 1875. 
C. W. Ed. Naegelsbach, Die Klagelieder, Bielefeld 1868. Th. Néldeke, Die alttl. Literatur, 
Leipzig 1868. Cl. H. Plantier, Etudes littéraires sur les poétes bibliques, II, Paris 1865. Ed. 
Reup, Die Geschichte d. hl. Schriften A. Testaments, Braunschweig 1881; Das A. Testament, 
V, Braunschweig 1893. G. Ricciotti, Le lamentazioni di Geremia, Torino 1924. A. Riehm, 
Einl. in das A. Testament, II, Halle 1890. E.H. Rodhe, Num leremias threnos scripserit, 
quaestiones, Lundae 1871. H. Steiner, Uber hebr. Poesie, Basel 1873. H. Steinthal, Zu Bibel 
u. Religionsphilosophie, Berlin 1890, 16—33. O. Thenius, Die Klaglieder, Leipzig 1855. 
J.G. Vaihinger, Die dicht. Schriften des A. Bundes, III, Stuttgart 1857. W. Vatke, Hist.-krit. 
Einl. ind. A. Testament, Bonn 1886. K. W. Wiedenfeld, Jeremiah’s Klaglieder, Elberfeld 1839. 
A. Wiinsche, Die Schénheit der Bibel, I, Leipzig 1906. 
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I; 


Eine Reihe von Forschern iibertreibt die Gleichférmigkeit unserer Ge- 
dichte, zuweilen in dem MaBe, daB sie den einzelnen ihr eigentiimliches Geprage 
absprechen. So sagt Ed. ReuB (1893): 


,,Was den Inhalt betrifft, sind diese fiinf Elegien einander ziemlich ahnlich, und von einer 
logischen Entwicklung der Gedanken oder einer ordentlichen Reihenfolge der Gem§alde ist 
nichts zu spiiren, so daf man beliebige Einschnitte hatte machen kénnen. Auch geht der 
Scharfsinn der Gelehrten ein bi&chen weit, wenn er sich einbildet, da® der Ton der einzelnen 
Gedichte ein sehr verschiedener sei. Vom Inhalt her ware also eine Teilung entweder nicht oft 
notwendig oder kénnte haufiger angebracht werden“ (S. 295). — ,,Man hat sich viele Miihe 
gegeben, verschiedene Gesichtspunkte darin zu entdecken, sie der Zeit nach auseinander zu 
riicken usw. Wir glauben, daB man hierin zu weit gegangen ist. Wenn auch bald die eine, 
bald die andere Auffassung der Lage vorherrscht, im Grunde laufen Schilderungen und Klagen 
tiberall auf eins hinaus, ja, bis zu wo6rtlicher Ubereinstimmung. Wir kénnen nicht finden, 
daB die fiinf Elegien in einem vom Verfasser vorausbestimmten Verhdltnis des Fortschritts 
eder der Steigerung zu einander stehen .... Selbst das geben wir nicht zu, daB die dritte Elegie 
sich durchaus von den tibrigen unterscheide, indem sie sich ausschlieBlich mit den persénlichen 
Schicksalen des Dichters beschaftigt. Sie tut es allerdings mehr als die anderen, aber sie tut 
es nicht so ausschlieBlich, wie man behauptet, und wir wissen genugsam aus dem Studium der 
Psalmen, wie leicht hier Einheit und Mehrheit ineinanderflieBen und wie schwer sie oft zu 
scheiden sind (S. 298). 

Ahnlich W. W. Baudissin: ,,Gedankenentwicklung findet sich in den einzelnen Liedern 
kaum; auch heben sie sich, mit Ausnahme des dritten und des flinften, nicht deutlich durch 
den Inhalt von einander ab, so daf sich eine gewisse Monotonie bemerkbar macht. Wir wiirden 
in Verlegenheit sein, zu bestimmen, wie die Lieder abzutrennen sind, wenn nicht die alpha- 
betische Anordnung alle Zweifel benahme“ (S. 675). Auch H. Steiner spricht von der ,,Ein- 
tonigkeit des Inhalts“ (S. 37); ebenso bezeichnet Cheyne(1885) das Biichlein als ,, monotonous“ 


(p. 1). 


Wenn jemand unsere Lieder in einem Zuge mehr oder minder oberflachlich 
liest, so kann er wohl zu der Ansicht kommen, daB sie einander ziemlich ahnlich 
sind, daB der Ton der einzelnen Gedichte nicht sonderlich verschieden ist, daB 
im Grunde alle Schilderungen und Klagen auf eins hinauslaufen. Wie aber je- 
mand, der wie Ed. Reuf das Biichlein iibersetzt, untersucht und erklart hat, eine 
solche Auffassung vertreten kann, ist schier unbegreiflich. Schon Baudissin 
schrankt sein Urteil iiber die inhaltliche Ahnlichkeit ein, indem er III und V 
davon ausnimmt. Den gleichen Standpunkt nimmt Cheyne ein, wenn er (im 
Jahre 1885) schreibt, das dritte und in noch héherem Grade das fiinfte Klage- 
lied wiesen einige von den iibrigen stark abweichende Eigentiimlichkeiten auf, 
und er spater (1902) erklart, von fiinf Klageliedern zu sprechen sei ungenau, 
nur I, II und IV seien eigentliche Grablieder, sich auf einen Tod beziehend — den 
Tod des jiidischen Volkes (Sp. 2697). Auch Jahn sieht einen merklichen Unter- 
schied; denn er schreibt: ,,Die meisten alten und neueren Forscher haben .. . 
angenommen, da6 in unseren Klageliedern die Zerstérung Jerusalems besungen 
werde; aber . . . dieses ist nur zum Teil richtig, indem sich der Inhalt des ersten 
und dritten Kapitels nirgends auf diese Zerstorung bezieht‘ (S..571). Gute Be- 
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merkungen tiber die inhaltliche Verschiedenheit im allgemeinen inacht Gigot. 
Nachdem er auf die Ungleichheit der 4u8eren Form hingewiesen hat, hebt er die 
ihr entsprechenden Unterschiede hinsichtlich des Inhaltes hervor. Der allge- 
meine Gegenstand der Lieder sei ohne Zweifel die Zerstorung Jerusalems. Ahn- 
lichkeiten in der Behandlung dieses Gegenstandes zeigten sich vornehmlich in 
I, If und IV, die sich auch der Form nach nahe stiinden; Unahnlichkeiten da- 
gegen besonders in III und V, die auch eine abweichende Form aufwiesen. III 
(das nicht mit dem Klageruf ,,Ach wie!‘‘ beginnt) sei entschieden persénlicher 
gehalten als die iibrigen. V sei nach Inhalt wie Form kein Klagelied, sondern 
ein das Volksleid schilderndes Gebet. Es schlieBe, abweichend von den andern, 
mit dem Gefiihl des fortdauernden Gotteszornes. Nicht die letzten Tage Je- 
rusalems erfiillten das Empfinden des Dichters, sondern die lange Dauer eines 
gottlichen Unwillens, die eine unendliche Zeit zwischen den gegenwartigen trost- 
losen Zustand und die friiheren so gliicklichen, in I—IV angedeuteten Tage zu 
legen scheine. Ferner werde nicht ein gewaltiger Ungliicksschlag behandelt, 
sondern ein dauernder Zustand der Knechtschaft mit ihren fortgesetzten Leiden 
und Verunglimpfungen. Auch das SiindenbewuBtsein sei ein verschiedenes 
(S. 296 ff.). Ferner suchen alle, die mehrere Verfasser fiir unser Biichlein an- 
nehmen, ihre Forderung nicht so sehr mit der Verschiedenheit der 4uBeren Form 
als vielmehr mit der Ungleichheit des Inhalts, der Darstellung und des Tones zu 
begriinden. In der Tat heben sie sich in diesen Punkten auch deutlich von ein- 
ander ab. 

Das 5. Kapitel hat mehrere Eigentiimlichkeiten. Zundchst ist es allein 
in der Wir-Form abgefaBt, wird also einer Mehrheit, einer Gemeinschaft in den 
Mund gelegt. Dann richtet es sich mit seinen Klagen ausschlieBlich an Jahve, 
ebenso ist es allein ganz in der Gebetsform gehalten. Endlich behandelt es nicht 
die Schrecken der Belagerung und Zerstérung, sondern nur die sich aus der 
Zwingherrschaft ergebenden Verhaltnisse des Landes Juda. Es rechtet nicht 
mehr mit dem Herrn wie II], sondern erkennt die Ziichtigung als eine wohlver- 
diente an; nur erinnert es ihn an seine VerheiBung, ewiglich auf dem Berge Sion 
zu thronen, und fleht um baldige Wiederherstellung des ehemaligen Gnadenver- 
haltnisses. Dieses Gebet unterscheidet sich seinem Inhalte nach deutlich von den 
SchluBbitten der iibrigen Stiicke. Endlich ist auch die Darstellung schlichter 
und einfacher als im Vorhergehenden. So sticht dieses Lied in mancher Hinsicht 
unverkennbar von den anderen ab. — Im 3. Gesang springt zunachst die aus- 
fiihrliche Behandlung der persénlichen Leidenserfahrungen des Propheten (1, 1 
bis 33. 52—58) als eigentiimlicher Zug in die Augen. Freilich befaft es sich mit 
ihnen nicht ausschlieBlich — darin hat ReuB recht —, es behandelt auch die 
Volksschicksale (34—38, 42—51, 59—63), ja laBt ihnen auch ihre tiberragende 
Bedeutung, da die Schilderung der persénlichen Erlebnisse nur den Zweck ver- 
folgt, richtungweisend fiir das Verhalten der Gesamtheit in dem gemeinsamen 
Ungliick zu sein. Aber die Darstellung des nationalen Elends ist hier im Gegen- 
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satz zu den andern Liedern sehr allgemein gehalten. Eroberung und Zerstorung 
der Stadt und ihre unmittelbaren Folgen werden gar nicht erwahnt. Dann weist 
unser Stiick noch die Besonderheit auf, daB es den wesentlichen Zweck der Dich- 
tung, namlich das Volk sittlich zu beeinflussen, es zur BuBe und zum Vertrauen 
zu bringen und dadurch zum Bundesgott zuriickzufiihren, héchst nachdrticklich 
und zielbewuBt anstrebt. Daher stellt es denn auch die religidsen Erwagungen 
durchaus in den Vordergrund. Dieser tiberragende ideale Gehalt wird ihm von 
allen zugestanden. Die zwei genannten Erscheinungen geben dem Stiick auch 
sein eigentiimliches Geprage. Leidens- und Heilserfahrungen, wie sie in 1—24 
und 52—58, und allgemeine Betrachtungen tiber Gottes Giite und Erbarmen 
sowie iiber das Verhalten im Leiden, wie sie in 25—33 und 39—41 geboten wer- 
den, weisen die anderen Stiicke nicht auf. Die Frage nach dem Verhaltnis Gottes 
zu den irdischen Ubeln (34—38) wird nur hier aufgeworfen. Kein Kapitel hat 
einen so eigenartig bilderreichen Abschnitt wie III in 1—18. Auch die Schlub- 
bitte (59—66) weicht nicht bloB von denen in If und V, sondern auch von der 
in I deutlich ab. In keinem Stiicke greifen Rede und Gegenrede so kraftig und 
eng ineinander. So hebt es sich nicht bloB der Form, sondern auch dem Inhalt 
und der Darstellung nach als Héhepunkt deutlich von der ganzen Umgebung ab. 

Wie diese beiden Stiicke unter sich und von den andern verschieden sind, 
so haben auch die iibrigen ihr besonderes Gesicht. Dem 2. Kapitel ist zu- 
nachst die ausfithrliche Schilderung des von Jahve an Jerusalem und Juda 
vollzogenen Strafgerichtes (1—9) eigentiimlich. Die Gedanken von 10—12 
beriihren sich zwar inhaltlich teilweise mit andern Stellen der Dichtung (vel. 
1, 4c; 4, 3 ff.), wenn auch deren Ausdruck verschieden ist, auch V. 13 mag 
an 1,12 erinnern; aber sonst sind 13—17 durchaus eigenwiichsig. Die Auf- 
forderung zum Klagegebet in 18 f. hat kein Seitenstiick, ebenso sind dem 
SchluBgebet (20—22) Inhalt, Form und Ton durchaus eigentiimlich. Das Lied 
hebt mit dem Bericht der geschichtlichen Tatsache an, daB der Herr aus der 
Wetterwolke seines Zornes Israels Herrlichkeit erbarmungslos vernichtete. Dieser 
Gedanke wird dann in erzdhlender bzw. beschreibender Form bis V. 10 im ein- 
zelnen ausgefiihrt. An diesen episch gehaltenen Abschnitt schlieBt sich ein vor- 
herrschend lyrischer an, V. 11—13. Ihm folgt wieder ein berichtender Teil, V. 14, 
bis 17, der aber doch wieder stark mit dem Ausdruck von Erwagungen und Ge- 
fiihlen durchsetzt ist. V. 18f. sind wieder lyrisch, dagegen V. 20—22 in sich episch, 
wenn auch in eine Flut von Empfindungen getaucht. Das Ganze zeigt also einen 
vorwiegend epischen, wenn auch ziemlich erregten Ton. Behandelt werden die 
Ereignisse der Zerstérung (1—8), die Verhaltnisse der Gegenwart (9—13) und 
die Frage der Zukunft (14—22): ,, Wer kann das grofe Leid heilen ?“ (13c). Der 
letzte Abschnitt ist der hauptsachlichste und wichtigste. — Im Gegensatz zum 
zweiten ist das 4. Kapitel lyrisch-episch. Es beginnt mit einer auf Vergleichung 
beruhenden Allegorie V. 1, die in V. 2 erlautert wird. Dann schildern mehrere 
Vergleiche die Verheerungen der Hungersnot in vorwiegend lyrischer Form 
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(3—10). Der rein berichtende V. 11 unterbricht die Erwagungen, die dann aber 
in V. 12 wieder aufgenommen und bis V. 20 fortgesetzt werden. Anstatt des 
sonst gebrauchlichen Gebetes bringt der Schluf eine tréstliche VerheiBung (21 f.). 
Das Stiick behandelt vornehmlich die Leiden der letzten Zeit der Belagerung, 
und zwar die aus dem Nahrungsmangel hervorgehenden. Auch an anderen Stel- 
len wird die Hungersnot erwahnt (1,llab, 19b; 2,12f., 22b; 5,10), aber nicht 
in solcher Ausfiihrlichkeit und, wie es scheint, nicht die in diesen Zeitraum fal- 
lende. Dadurch unterscheidet es sich also gleichfalls wie von den iibrigen, so 
auch insbesondere vom zweiten. Ferner durchzieht ein Gedanke das Ganze: 
Woher diese furchtbaren Leiden, woher der fiir unméglich gehaltene Fall der 
Stadt? Die Antwort lautet: Aus der Schuld des ganzen Volkes (6) sowie den 
Fehlern einzeiner Stande (13—16) und besonders der herrschenden Partei (17). 
Dieser Punkt wird zwar auch in I, I] und V beriihrt, aber nie in so eingehender 
Weise ; diese ist fiir unser Stiick geradezu kennzeichnend. Endlich weist es auch 
allein diesen prophetischen Ausklang auf (21 f.). So behauptet es, auch insbe- 
sondere II gegeniiber, seine volle Eigenart, wie auch Budde (1906) ausdriicklich 
hervorhebt (S. 242). — Das 1. Kapitel behandelt wie das fiinfte hauptsachlich 
die Zustande nach dem Falle des Reiches; es unterscheidet sich von ihm da- 
durch, daB die geschichtlichen Verhaltnisse einmal nicht so greifbar, sondern 
allgemeiner gehalten sind, und dann dadurch, daB sie der Katastrophe anschei- 
nend n&herliegen. Die inhaltliche und formiiche Verschiedenheit von ihm ist 
augenfallig. Einzelne seiner Stellen erinnern auch an andere Kapitel, z. B. 1,4 
an 2,10 (Ausdruck der Trauer); 1,10 an 2,7 (Entweihung des Tempels); 1,11 ab 
und 1,19be an 2,11c. 12 und 4,3—10 (Hungersnot); 1,20 an 2,11 (Ausdruck der 
Seelenschmerzen), indes nur ganz schwach; die Gedanken und deren Ausdruck 
weichen stark voneinander ab. Auch das Strafgericht wird 1,13—15 vorgefihrt, 
jedoch in ganz allgemeinen Wendungen, vollig verschieden von 2, 1—8. Eigen- 
tiimlich ist dem ersten Stiick der volle Ausdruck der Verlassenheit und der Er- 
niedrigung. Die Darstellung ist breiter ausgesponnen als in II, IV und V, ganz 
anders geartet als in III (1—33) und in einem starker elegischen Ton gehalten. 
Das SchluBgebet (20—22) hat sein ganz eigenes Geprage. Jeder, der die Kapitel 
miteinander aufmerksam vergleicht, wird das begriindete Empfinden haben, daB 
sich das erste von den iibrigen stark unterscheidet, wenn es auch nicht gerade 
leicht sein mag, die tatsachlich vorhandenen Unterschiede klar herauszustellen. 

ReuB meint: ,,Im Grunde laufen Schilderungen und Klagen iiberall auf eins 
hinaus.“‘ Das ist unrichtig; denn 3,1—24 und 3,52—58 behandeln ausschlieBlich 
die persénlichen Schicksale des Propheten, wahrend sich das Ubrige mit dem 
Lose der Gesamtheit befaBt. Dann enthalten unsere Lieder doch nicht blo& 
Schilderungen und Klagen. Mag man auch die Erzahlungen nicht tiberall scharf 
von den Schilderungen trennen kénnen, so sind doch manche Abschnitte, z. B. 
1,5—8. 10. 13—15. 17; 2,1—8. 14.17; 3,42—48. 52—58. 4,11f. rein oder doch 
vorwiegend berichtend. Wirkliche Klagen sind tiberhaupt nicht der vor- 
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herrschende Bestandteil. Schmerzliche, die Vergangenheit (1,1—3. 11f.; 4, 
1—10) oder die Gegenwart (1,4—9. 12. 18—21; 2,9—12. 20—22 ; 3,59—63) be- 
treffende Betrachtungen drangen sich vielmehr vor. Dazu kommen Iehrhafte 
Erwagungen (3,25—38; 4,6.13), Aufforderungen (1,12.18; 2,18f.), Trostungen 
(2,13; 4,21f.) und Gebete (1,20—22; 2,20—22; 3,59—66; 5,20—22). Schilde- 
rungen und Klagen laufen allerdings vielfach auf eins hinaus: sie wollen die 
entsetzliche Not darlegen und Mitleid erwecken, aber sie behandeln doch die ver- 
schiedensten Dinge ; innerhalb des einmal aufgestellten, freilich etwas engen Rah- 
mens herrscht eine groBe Mannigfaltigkeit. 

Auch der Ton der fiinf Kapitel ist wirklich verschieden. III hebt sich durch 
die lehrhafte, sittliche Lauterung erstrebende Darstellung von den iibrigen deut- 
lich ab. II und IV sind merklich kraftiger als I und V und unter sich ungleich: 
II ist episch-lyrisch, IV dagegen lyrisch-episch. Den verschiedenen Klang von I 
und V aber kann auch ein harthériges Ohr feststellen. 

Die Gedankenentwicklung soll nach Reuf und Baudissin so mangelhaft 
sein, daB sie eine richtige Einteilung der Dichtung nicht erméglicht. Letzterer 
nimmt aber gleich III und V aus, so daB damit schon drei Kapitel abgegrenzt 
werden. Gegen ersteren aber ist zu bemerken, da auch ohne ,,eine logische Ent- 
wicklung der Gedanken oder eine ordentliche Reihenfolge der Gemalde*“ die vom 
Verfasser beabsichtigte Trennung der Stiicke recht wohl festzustellen ware. Der 
Stoff ist nun zwar nicht nach streng zeitlichen oder sachlichen Gesichtspunkten 
auf die fiinf Kapitel verteilt, aber doch so verarbeitet, daB jedes in sich abge- 
rundet ist und der AbschluB jedesmal einen Ruhepunkt bildet. Der wesentliche 
Zweck der Dichtung, dem alles untergeordnet wird, ist namlich die Zuriickfiih- 
rung des verbitterten und niedergedriickten Volkes zu seinem Bundesgott. Dieser 
aber wird in jedem Stiick planvoll angestrebt: jedes einzelne schlieBt mit einem 
Ausblick auf Jahves hilfreiches Eingreifen, sei es mit eindringlicher, Erbarmen 
weckender Klage (2,20 ff.), sei es mit riihrender, vertrauensvoller Bitte (1,20 ff. ; 
5,20 ff.), sei es mit dem Ausdruck zuversichtlicher Erwartung (3,59 ff.) oder sei 
es mit der VerheiBung tréstlicher Zukunft (4,21 f.). Diese regelmaBig wieder- 
kehrenden Ausgange miissen mit bewuBter Absicht angestrebt sein. Sie bilden 
aber auch wirkliche Abschltisse, wahre Ruhepunkte: denn sie schlieBen die Ge- 
dankenentwicklung ab, und die Anfange der jeweils folgenden Kapitel (II—V) 
leiten etwas merklich Verschiedenes ein. Dann aber sind sie auch allein geeignet, 
gute Abschliisse zu bilden und wirklich abgerundete, in organischem Zusammen- 
hang zum Ganzen stehende Teile abzugrenzen. Man versuche nur eine andere 
Zerlegung und man wird sehen, daB sie unbefriedigend bleibt. Einzig und allein 
die tiberlieferte Einteilung wird nicht nur der 4uBeren Form, sondern auch der 
inneren Anlage gerecht. Die oben (S. 4) aufgestellte Behauptung, unser Schrift- 
chen kénne mit Riicksicht auf den Inhalt in beliebige, wenigere oder zahl- 
reichere Abschnitte zerlegt werden, ist véllig falsch. Auch ohne die alpha- 
betische Anordnung kénnte man die einzelnen Stiicke richtig abtrennen. 
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Der dem Biichlein gemachte Vorwurf iibermaBiger Einformigkeit ist also ganz 
unberechtigt. 


It 


Im Gegensatz zu den vorhergehenden Schriftdeutern finden andere so starke 
Unterschiede zwischen den fiinf Kapiteln, daB sie deren einheitlichen bzw. 
jeremianischen Ursprung leugnen zu miissen glauben. Tonangebend und groBen 
Einflu8 austibend war hier O. Thenius. Er schreibt (S. 120): 


»Demndchst gehért aber nur ein ganz gewéhnliches dsthetisches Gefiihl dazu, um den 
Unterschied wahrzunehmen, der zwischen den wahrhaft herrlichen, frei sich bewegenden, 
wohl geordneten und natiirlich fortschreitenden, bei aller Schlichtheit ergreifenden Gesangen 
If und IV und (zwischen) den ungleich matteren, mit der Form kampfenden, vielfach ge- 
kiinstelten, hier und dort Bilder haufenden und ineinander mengenden und in Reminiscenzen 
sich ergehenden Liedern I und III bei aller sonstigen Trefflichkeit derselben und hohen Wiirde 
ihres Inhalts stattfindet. Es diirfte hiernach, ohne daB man mit Recht des Urteils nach rein 
subjektivem Geschmacke bezichtigt werden kénnte, behauptet werden kéunen: Wer II und.IV 
geschrieben hat, der kann mindestens III 1—20 nicht geschrieben haben, und es ist unméglich, 
daB Stellen wie diese von Jeremias herrithren, der auch in den bewegtesten Stellen seiner 
Weissagungen in den Bildern Ma8 halt und eines Springens von einem Bilde zu dem anderen, 
wie es hier stattfindet, sich nirgends schuldig gemacht hat. (Um die Richtigkeit dieser Be- 
hauptung deutlich zu erkennen, wolle man die Stelle II] 1—20 mit den dem Inhalt nach ahn- 
lichen Stellen vergleichen, in welchen Jeremias sich tiber sein Schicksal beklagt, wie Jer. 15, 
10. 15—18; 18, 19 ff.; 20, 7—18"). Ferner: ,,Wenn in III die alphabetische Struktur so weit 
ausgedehnt ist, daB jede Zeile jedes Trikolons mit Gem namlichen an der Reihe stehenden 
Buchstaben anfangt, so ist dies eine Kiinstelei, der nur ein mindergeistiger Dichter sich hin- 
geben konnte und die schon allein den Gedanken, daB Jeremias dieses Lied verfaBt haben 
k6énnte, zuriickweist‘‘ (S. 124). 


In dieselbe Kerbe schlugen, mehr oder weniger stark, Noldeke, Lohr, Budde 
und Meinhold. 


Lohr schreibt 1891: ,,Im ersten wie im zweiten Abschnitt [des 1. Kapitels] gehen die Ge- 
danken nicht nur ziemlich durcheinander, sondern sie werden auch mehrfach wiederholt“ 
(S. 16). ,,Das [2.] Kapitel stellt ein in sich geschlossenes Ganzes dar, dessen Gedanken im 
allgemeinen wohl disponiert sind“ (S. 17). ,,Das dritte Kapitel, unter den fiinf unseres Buches 
entschieden das religids tiefste, zeichnet sich durch eine sehr kunstvolle Gedankenentwicklung 
aus“ (S. 18). ,,Endlich ist auch das vierte Kapitel au8erordentlich symmetrisch gebaut und 
gleicht hierin wie in seinem Gedankengehalt dem zweiten Kapitel bedeutend‘ (S. 19). ,,Das 
[5.] Kapitel zeichnet sich wie das erste durch den Mangel an einem geordneten Gedankengange 
vor den mittleren Kapiteln aus‘ (S. 20). Wahrend das Urteil iiber II—V i. J. 1893 ziemlich 
gleich bleibt, heiSt es nun tiber I: ,,Die Verse des 1. Kapitels sind die am wenigsten gelungenen. 
Der Gedankengang ist ein sehr ungeordneter‘‘ (X). Im Jahre 1906 endlich sagt er tiber I: 
,In literarischer Beziehung sei darauf verwiesen, dab der Verf. sich gelaufiger Bilder und 
Redewendungen bedient; ferner da® er... zum Aufbau des Ganzen ein in seinen Tagen 
gelaufiges Schema benutzt; endlich, dab erseinewenigen Gedanken ohne klare Ent- 
wicklung in wechselnden Wendungen darstellt (S. 1). I] und IV sind ,,nach Form und Inhalt 
eng miteinander verwandt“ und ,,die dichterisch héchststehenden“ (XIV f.). Der Verfasser 
von III hat zwei Psalmen (V. 1—24 und 52—56) umgemodelt und durch das Mittelsttick 
V. 25—51 verbunden. Dadurch, da& er fremde Literaturprodukte verwendet und ,,im Namen 
eines andern, einer bertihmten Persénlichkeit der Vergangenheit, Jeremias, redet‘‘, wird sein 
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Werk ,,als ein charakteristisches Produkt der Epigonen-Schriftstellerei erwiesen‘‘ (S. 15—17). 
— Scharfer noch urteilt Budde (1906): ,,Der Vorrang gebtihrt unbedingt Kap. I! und IV, 
schon weil sie dem Gegenstand, dem Sturz Jerusalems, am nachsten stehen. Alles spricht 
dafiir, daB da Augenzeugen der Eroberung das Wort fihren, die alle den Jammer miterlebt 
haben. Jedes der beiden Lieder hat sein eigenes Geprage. In Kap. II tritt das Schicksal der 
Stadt als solcher in den Vordergrund... Diesem lediglich klagenden Tone steht in Kap. IV 
iiberwiegend ein mannhafter, unsere Vater wiirden sagen reisiger, gegentiber“ (S. 242). In I 
,fuihrt der Form nach die Allegorie, dem Inhalt nach die theokratische T heorie von Anfang 
bis zu Ende die Herrschaft ; die Reflexion ist an die Stelle der Anschauung getreten. Lahmer 
in den Rhythmen, breiter in der Sprache, erreicht das Stiick nicht die Kraft jener beiden 
Kapitel, vielmehr versteht man es am leichtesten als deren Nachahmung wesentlich im In- 
teresse der Erbauung“ (S. 243 f). Schlechter noch kommt III weg. ,,Abhangig von allen 
moglichen andern Stiicken des Alten Testaments, ungeschickt, arm an Einfallen fir den Inhalt 
wie fiir die Gewinnung der akrostichischen Buchstaben, windet sich der Verfasser mithsam 
bis zum Ende durch. Hier haben wir es mit ganz minderwertiger Epigonenarbeit zu tun“ 
(S. 244). ,,Ganz fiir sich steht endlich Kap. V da. Schlicht und bescheiden in seiner dichte- 
rischen Form, gibt es doch ein héchst anschauliches und herzbewegendes Bild“ (S. 244 f). 
Derselbe Gelehrte bezeichnet (1898) I und III als dichterisch des Jeremias nicht wiirdig (S. 74). 
Nach Meinhold steht I hinter II und IV an kiinstlerischem Wert zuriick; III ist das ,,gering- 
wertigste Lied‘‘, ein ,,Machwerk“ (S. 248 f). 


Man muB zugeben, daB der Gedankengang in I weniger geordnet ist als in 
den iibrigen Stiicken. Aber man darf hier auch nicht iibertreiben. Der Mangel 
an Ordnung erscheint schon gemildert, wenn man beriicksichtigt, daB hier ver- 
schiedene Personen sprechen; auch macht er sich im zweiten Teile weniger be- 
merkbar. Daf sich auch V durch Mangel an geordnetem Gedankengang aus- 
zeichne, kénnen wir nicht finden. Im iibrigen weisen auch II in 1—5 und IV 
in 1—10 keine mustergiiltige Anordnung auf. Was aber III angeht, so miissen 
wir Rodhe recht geben, wenn er schreibt: ,,Neque Thenio, si hanc neglegentiam 
etiam ad tertium carmen pertinere velit, assentiri possum. Immo vero con- 
tinuatio in eo et series sententiarum tam apta est, ut aliae ex aliis nexae et inter 
se coagmentatae esse videantur. Qua in re hoc carmen etiam secundo et quarto 
praestat. In his enim carminibus, quamquam multo magis quam in primo per- 
petua est oratio, tamen non videtur unam et certam scribendi rationem rerum- 
que ordinem instituisse poeta nec partes carminum tam arte inter se conex[ulisse, 
ut numquam ab una sententia ad aliam, quae ab illa aliena sit, repente transeat‘‘ 
(p. 16). Ganz richtig bemerkt Léhr (1893), daB dieses Kapitel ,,von sehr kiinst- 
licher Form und klar ausgefiihrter Gedankenentwicklung“ (S. XII) sei. GewiB ist 
III in besonderem Maf8e gekiinstelt, kampft daher auch mehr mit der Form. 
Aber diese ktinstlichere Anlage ist offenbar vom Dichter beabsichtigt zu dem 
Zwecke, dieses Kapitel als den Héhepunkt des Ganzen auch duBerlich hervor- 
treten zu lassen. Wenn diese Art uns auch nicht sonderlich zusagt, so wird sie 
doch sicherlich den Beifall seiner Volksgenossen, die einer viel kindlicheren Zeit 
- angehorten, gefunden haben. DaB jedoch I gekiinstelter sei und mehr mit der 
Form ringe als II und IV, wird durch nichts bewiesen; haben sie doch alle die 
aplhbaetische Anlage, diese aber ist in I nicht schlechter als in den beiden andern. 
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Ja, II scheint mit I einen besonders verwickelten Aufbau zu haben; denn A. Con- 
damin* weist in ihnen eine sonderbare Entsprechung von V. 1 und 22, V. 2 und 
21, V.3 und 20 usw. nach. GewiB zeigen I in 13—15 und III in 1—18 eine 
Haufung und Vermengung von Bildern; aber finden sich die nicht auch in Ds 
1—5? I und III ergehen sich in Reminiscenzen oder Anklangen an andere 
Schriften; aber sind I] und IV etwa davon frei? Léhr (1906) sagt von II: ,,In 
literarischer Hinsicht ist die sprachliche Verwandtschaft mit Ezechiel [und mit 
Job, hatte er hinzufiigen koénnen] zu betonen“ (S.9). 4, 1 f. 7 aber erinnern an 
Job 28, 16—19. Im iibrigen verdienten solche Anlehnungen oder Entlehnungen 
(wenn sie wirklich solche sind) nach den damaligen Anschauungen gewif keinen 
Vorwurf. I ist (ebenso wie V) matter als II und IV, das kann man zugestehen ; 
aber von III ist das durchaus zu leugnen. Wenn sich der Verfasser von I ge- 
laufiger Bilder und Redewendungen bedient, so hangt das mit dem Stoff (Bildern 
allgemeiner Not) zusammen, der in den Weissagungen und Klagepsalmen eher 
Vorbilder fand als der doch viel eigentiimlichere Gegenstand von II und IV. 
DaB er zum Aufbau des Ganzen ein in seinen Tagen gelaufiges Schema benutzt 
habe, ist lediglich eine persénliche Ansicht Lohrs. Er wirft I ferner den Mangel 
an Gedanken vor; aber ist denn IJ oder gar IV an solchen reicher? Die Allegorie 
und die theokratische Theorie (Budde) kommen in I und II in gleicher Weise zur 
Geltung. Haben ferner etwa II (V.13f.) und IV (V.6) keine Reflexionen ? 
Wenn I auch nicht die Kraft von II und IV erreicht, so liegt doch nicht der 
geringste Anhaltspunkt vor, es als eine Nachahmung der beiden zu betrachten. 
Wenn man die dreifache Akrostichis in III beriicksichtigt, so kann man wirklich 
nicht mit Recht behaupten, daB dessen Verfasser 4rmer an Einfallen fiir die 
Gewinnung der Leitbuchstaben gewesen sei. Die gesteigerte Kiinstlichkeit der 
Form ist auch der Grund dafiir, daB die Sprache und die Darstellung in III teil- 
weise vielleicht weniger geschickt und flieBend ist als in den andern Stiicken. 
Inhaltlich aber iiberragt es sie alle. Die von Lohr (1906) aufgestellte Ansicht 
von der Entstehung dieses Kapitels wird durch keinen iiberzeugenden Grund 
gestiitzt. Die Bezeichnungen ,,minderwertige Epigonenarbeit“ und ,,Machwerk” 
sind ganz unangebracht. DaB es ,,im Namen einer beriihmten Persénlichkeit 
der Vergangenheit redet‘‘, ist durch nichts bewiesen. 

Die genannten Schrifterklarer bauschen die Unterschiede zwischen den 
Stiicken geflissentlich auf, um eine Grundlage fiir ihre Behauptung von dem 
mehrheitlichen Ursprung der Dichtung zu erhalten. Eine Verschiedenheit, auch 
in bezug auf den dichterischen Wert, ist gewi& vorhanden, aber sie ist nicht so 
groB, wie man uns glauben machen will. Mit vollem Recht schreibt Rew (1893): 
Noch weniger will uns einleuchten,... daB der poetische Wert der einzelnen 
Stiicke ein so ungleicher sei, daB man gar an verschiedene Verfasser denken 
miisse. Nur das zweite und vierte seien eines Jeremia wiirdig. Das ist reine 


1 The Journal of theological studies VII (1906) 137—1 40. 
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Geschmackssache, und selbst wenn begriindet, berechtigt es noch lange nicht 
zu dem angegebenen Schlusse. In Ermangelung jeder im Text nachzuweisenden 
Inkongruenz, geschweige denn aller 4uferen Stiitzpunkte, kann der subjektiven 
Wiirdigung nicht das Recht zustehen, solche Meinungen fiir wissenschaftliche 
Ergebnisse anzusehen und ohne weiteres zu empfehlen.... Mui die Ungleichheit 
poetischer Kraft in den einzelnen Stiicken sofort auf verschiedene Federn 
schlieBen lassen? Welchem unserer Dichter bliebe dann sein Werk vollstandig 
eigen ?“‘ (S. 298). In den Dramen Shakespeares und Schillers stehen auch nicht 
alle Akte auf gleicher Héhe. Und doch fallt es niemanden ein, deswegen ihnen den 
einen oder andern abzusprechen. Auch bei einem guten Kunstwerk sind nicht 
immer alle Teile gleichwertig; oft fallt der eine oder andere etwas ab. Es muf 
da iiberhaupt dienende Glieder geben, damit das Hauptstiick zu gebihrender 
Geltung komme; deshalb brauchen diese aber nicht von einer minderwertigen 
Hand zu stammen. Ja, in sich genommen kann sogar eine Nebenfigur voll- 
kommener sein als die Hauptgestalt, ohne deshalb aus dem Rahmen zu fallen und 
die Einheitlichkeit des Ganzen zu stéren, wenn nur die Hauptfigur ihre tuber- 
ragende Bedeutung bewahrt. Unsere Dichtung ist ein einheitliches Kunstwerk. 
Darin bildet trotz mancher Mangel K. III der 4uBern Form und dem inneren 
Gehalt nach den Mittel- und Héhepunkt. Ihm stehen II und IV als unter sich 
ungefahr gleichwertige zur Seite. .Von diesen heben sich I und V als etwas 
schwachere Stiicke wieder ab. Obwohl also unter sich verschieden, fiigen sich 
die fiinf Teile doch zu einem wohlgeformten Ganzen zusammen. 


Ill. 


Die Ausleger haben die fiinf Stiicke auch nach ihrem dichterischen und 
religidsen Wert zu ordnen versucht. 

1. Was die literarische Einschatzung angeht, so stimmen sie in einem 
Punkte ziemlich iiberein, namlich daB sie dem zweiten Liede die Palme zuer- 
kennen, in der Beurteilung der iibrigen gehen sie indes zum Teil stark auseinan- 
der. 


Thenius, Lohr, Budde, Meinhold u. a. setzen die Reihenfolge II, IV, V, I, III an. Im wesent- 
lichen schlieBt sich ihnen Ricciotti an, wenn er schreibt, nach allgemeiner Ansicht seien das 2. 
und das 4. Klagelied die schénsten, das 3. dagegen von geringerem dichterischem Werte (S.54). 
Uber die anderen 1aBt er sich nicht weiter aus. Naegelsbach dagegen sieht III als das voll- 
kommenste an; die beiden ersten Kapitel tragen zwar schon ,,einen idealen und hochpoe- 
tischen Charakter ; sie bilden aber nur die Vorstufen zum dritten‘, das den Héhepunkt der 
Dichtung ausmacht. Er scheint demnach II iiber I zu stellen. In IV ist ,,die ideale und poe- 
tische Betrachtungsweise in sichtlicher Abnahme begriffen, bis sie endlich in Kap. V in schlichte 
Prosa tibergeht“ (S.VIIf). Er ordnet also III, II, I, IV, V. Ihm widerspricht Merkel, der mit 
Thenius 11 und IV fiir die wertvollsten halt: ,,Was den poetischen Wert von I anlangt, so 
darf dasselbe unseres Erachtens keineswegs mit II gleichgestellt und hoch tiber IV gesetzt 
werden... Die Minderwertigkeit von I aber begrtinden wir fiir unser Teil mit den vielfachen 
Wiederholungen der namlichen Gedanken undWorte, an denen dieser Gesang leidet und durch 
die er deutlich eine gewisse Mattigkeit verrat‘‘ (S.16f). Uber die Reihenfolge der iibrigen 


106 


spricht er sich nicht genauer aus; er scheint aber die Ordnung Ill, 1, Vanzunelimen. Ahnlich 
wie Naegelsbach bezeichnet jedoch auch Adeney III als das in jeder Beziehung vollendetste 
Stiick: ,,Mégen wir sie vom literarischen, gedanklichen oder religidsen Standpunkt aus be- 
trachten, die dritte und mittlere Elegie muB uns als die bei weitem beste von den ftinfen er- 
scheinen. Dieses kunstvolle Gedicht ist sehr sorgfaltig durchdacht und héchst vollkommen 
durchgefiihrt ; der Gedanke ist ganz neu und tiberraschend und der geistliche Ton hoéchst er- 
haben und im besten Sinne des Wortes evangelisch‘‘ (S. 180). Ganz allein steht wohl Burnier, 
wenn er das 5. Lied an die Spitze stellt: ,,Das letzte Klagelied ist wegen seiner Einfachheit 
wie wegen des tiefen Schmerzes, der sich in ihm auspragt, das bemerkenswerteste von den 
fiinfen“ (S. 303). Montet bekampft Burniers und Thenins‘ Ansichten. Er gibt ohne weiteres 
zu, da§ man sich in III und selbst in I mehr Ordnung denken konne. ,,Aber wo ist denn“, fragt 
er, ,,in Kap. IV diese bemerkenswerte Ordnung und Entwicklung, die Thenius darin sehen will ? 
Uns scheint im Gegenteil, daB dieser Gesang gegen diese beiden Riicksichten verst6Bt, wahrend 
Kap. I, wenn auch nicht einen scharf ausgepragten Fortschritt, so doch eine gewisse Steigerung 
aufweist, da die Personifikation des zweiten Teiles von gré®erer Wirksamkeit ist als die Be- 
schreibung des ersten Abschnitts. Gewi8 zeigen Kap. I und III weniger glanzende Farben als 
Kap. II, aber sie entbehren sie doch nicht véllig, das beweist der erste Abschnitt des 3. Ka- 
pitels‘‘ (S. 34). ,,Wenn man unsere fiinf Elegien nach ihrem Werte ordnen mii&te, so wiirden 
wir diesem 2. Gesang den ersten Platz zugestehen. Dann kamen der erste und der dritte; 
darauf der vierte, dessen erster Teil noch schén ist, dessen zweite Halfte aber schleppender 
wird; der 5. Gesang, ziemlich prosaisch, wiirde trotz aller Vorziige, die er besitzt, doch nur 
die 5. Stelle erhalten‘ (S. 38). Zum letzten Lied bemerkt er: Selbst das 5. Klagelied ist, ob- 
wohl man ihm Niichternheit und Trockenheit vorwerfen kénnte, doch nicht ohne allen Wert 
{S. 46). Wieder anders ist der Geschmack Wiinsches: ,,In poetischer Beziehung stehen die fiinf 
Elegien nicht auf gleicher Stufe, die schwdchste ist entschieden die letzte, die sicher ein ziem- 
lich spates Produkt ist. Auch die dritte Elegie, die dadurch, daB derselbe Anfangsbuchstabe 
dreimal in den Hauptgliedern wiederkehrt, etwas Gekiinsteltes und Spielendes hat, gehort 
sicher erst dem 3. Jahrhundert an. Die héchste dichterische Kraft zeigen die rein epischen 
und lyrischen Stellen in der zweiten und vierten Elegie, die sicher kurz nach der Zerstorung 
Jerusalems gedichtet worden sind, wenigstens machen sie einen recht lebendigen Eindruck, 
ja bisweilen hat es den Anschein, als ob der Sanger geradezu ein Augenzeuge der Greuel der 
Verwiistung gewesen sei. Doch auch die erste Elegie entrollt an vielen Stellen ein plastisch- 
anschauliches Zerstérungsbild, obgleich sie entschieden jiingeren Ursprungs ist“ (S. 168). Er 
ordnet also II, EV, I, III, V. 


Das 2. Kapitel zeichnet sich durch einen recht wohlgeordneten Gedanken- 
gang — V. i—5 zeigen freilich einige Mangel —, groBe Kraft und Lebendigkeit 
aus. Zwar weist es eine Anzahl Schénheitsfehler (Mattigkeit einzelner Zeilen, 
Wiederholung stehender Ausdriicke, Allgemeinheit der Schilderung in 1—5) auf; 
doch beeintrachtigen diese dessen starken Gesamteindruck nicht sonderlich. 
Es verdient wirklich den ersten Platz. Von dem mannhaften bzw. reisigen Ton, 
den Budde in IV findet (vgl. 11), verspiiren wir nichts. Im Gegenteil gibt sich in 
V. 1—10 und 17—20 eine starke Wehmut kund. Aber auch Naegelsbach konnen 
wir nicht beistimmen, wenn er meint, die ideale und poetische Betrachtungs- 
weise sei hier in sichtlicher Abnahme begriffen; freilich fallt sie gegen III etwas 
ab, halt sich aber auf gleicher Héhe mit II. Montet hat vollig recht, wenn er 
hier den von Thenius behaupteten vorziiglichen Gedankengang und natiirlichen 
Fortschritt vermift, wenigstens im ersten Teil 1—10, doch vermégen wir seiner 
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Wertung der beiden Teile nicht beizupflichten. Der erste (1—10) hat vielmehr 
etwas Einténiges (Hungersnot), dazu noch den lehrhaften V.6, der zweite 
(11—22) dagegen ist besser geordnet sowie an Inhalt und Abwechslung reicher. 
Da dieses Stiick aber keine groBen Mangel, sondern nach Inhalt und Form manche 
Vorziige aufweist, so verdient es wohl die zweite Stelle. Ihm ware III anzureihen. 
Zwar ist die Einzelrede 1—33 iibermaBig ausgedehnt und sind die Bilder in 1—16 
zu gehduft und verschiedenartig, aber der Aufbau des Ganzen ist héchst vor- 
trefflich und im 2. Teil (V. 34 ff.) durch Kraft, Lebhaftigkeit und Abwechslung 
ausgezeichnet, darin alle anderen iiberragend. Uber die Reihenfolge von und V 
kénnte man zweifeln. V hat einerseits in sich wenig Mangel, ist aber auch ander- 
seits nicht sonderlich reich an hervorragenden Schénheiten, erschwingt sich 
iiberhaupt nicht zu der dichterischen Hohe der iibrigen Stiicke.. Daher kann 
man es nicht mit Burnier an die Spitze aller stellen. Jedoch ist es keine schlichte 
Prosa, wie Naegelsbach behauptet, verdient auch nicht den Vorwurf der Niich- 
ternheit und der Trockenheit, den ihm Montet macht. I hat dagegen verschiedene 
Mangel (teilweise ungeordneten Gedankengang, Wiederholungen, Unebenheiten 
der Darstellung), dafiir aber auch hohe Vorziige; es sei nur erinnert an die an- 
ziehende Gestalt der Tochter Sion, an so viele treffende Bilder, den reichen 
Stimmungsgehalt, die gefiihlvolle Sprache, die starken Gegensatze und die er- 
greifenden Ausrufe. So steht es doch hoher als V. Wir méchten daher folgende 
Rangordnung aufstellen: IJ, IV, III, I, V. 

2. ,,Die religidse Bewertung weicht von der literarischen betrachtlich ab. 
Sie hat die Hohe und Starke der in den einzelnen Stiicken niedergelegten 
religidsen Gedanken in Betracht zu ziehen. 

Nach ziemlich einmiitiger Ansicht bedeutet III in dieser Beziehung den Héhe- 
punkt. Das erkennen auch die Forscher an, die es als das jiingste und dichterisch 
mindestwertige bezeichnen. Der Sammler hat es ja nach ihnen in die Mitte ge- 
stellt, um dem Ganzen einen ,,festeren Halt‘, ,,einen Gipfelpunkt‘‘ (Budde) 
und ,,einen bedeutsamen Mittelpunkt‘t (Lohr) zu verleihen. Nach Steinthal liegt 
hier ,,der sittliche HOhepunkt unserer Klagelieder‘‘ (S. 31). ,,Im Grunde“, sagt 
Gautier, ,,hat dieses Gedicht etwas Erhabenes und Tiefes, das ihm eigentiimlich 
ist, und man mu ihm, wie mir scheint, einen sehr hohen Wert beimessen‘‘ 
(S. 211 f.). Seine religisse Bedeutung hebt Montet trefflich hervor: ,,Vornehm- 
lich im 3. Kapitel liegen Schatze der Erbauung und der Tréstung... Diese 
Seiten atmen im héchsten Grade den Geist des Prophetentums; der Verfasser ist 
nicht bloB Dichter, sondern er ist mehr und besseres als das: er spricht nicht nur 
zur Einbildungskraft und zum Herzen, er redet zum religiésen Gefiihl und zum 
Gewissen: die Gtite Gottes, der Nutzen der Priifungen, die Notwendigkeit, 
sie mit volliger Ergebung hinzunehmen, die Leitung der Welt und die Vorsehung, 
die Selbstpriifung, das Gestandnis der eignen Verfehlungen, die Riickkehr zum 
Herrn, das sind die wunderbaren religidsen und sittlichen Lehren, die uns dieses 
3. Kapitel bietet, das manche fromme Seele immer gern wieder liest“ (S. 39). — 
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Die tibrigen Lieder treten in religidser Hinsicht bedeutend zuriick. Am ndchsten 
steht noch wohl I, in dem Jahves Gerechtigkeit, das Unheil der Siinde, die Trauer 
liber die Gottverlassenheit und die Hoffnung auf den Herrn einen wirkungs- 
vollen Ausdruck finden. Ihm schlieBt sich V an, das den Fluch des Bundes- 
bruches und das kindlich-demiitige Gottvertrauen in ergreifender Form dar- 
stellt. Dann diirften IV und II folgen, die fast nur Gottes Strafgerechtigkeit 
betonen. Die religidsen Gesichtspunkte erscheinen also vornehmlich in der 
Mitte (III) und an den Enden (I und V), wahrend sie in den verbindenden 
Stiicken (II und IV) mehr in den Hintergrund treten. 


TV 

Wie die einzelnen Stiicke, so hat man auch vielfach das ganze Biichlein nach 
seiner dichterischen und religidsen Bedeutung zu wiirdigen versucht. 

1. Conz meint zwar, der poetische Wert der Klagelieder sei allgemein an- 
erkannt (S. 146) und werde von keinem Unbefangenen bestritten werden (S. 149). 
Allein die Ubereinstimmung ist doch nicht so einmiitig, wie er anzunehmen 
scheint, oder nach seiner Aufstellung mu8B es manche Befangene geben; denn 
eine Anzahl von Forschern schatzt sie nicht besonders hoch ein. 


So sagt z. B. Augusti: ,,Der Wert dieser Klagelieder ist sehr relativ. Essind, da die ersten 
vier Kapitel alphabetisch und sdémtliche Versglieder nach einer strengen metrischen Regel ab- 
gemessen sind, mehr poetische Spielereien als seelenvolle Ergtisse des echten Dichter- 
geistes. Die Gedanken selbst sind ziemlich trivial; doch mu8 man den patriotischen Ge- 
sinnungen, die aus dem Ganzen so sichtbar hervorleuchten, alle Gerechtigkeit widerfahren 
lassen“ (S. 227). Ziemlich abfallig urteilt auch H. Steiner: ,,In den Klageliedern Jeremias ver- 
nehmen wir die erschiitternde Stimme eines zerschlagenen Herzens, die diistern Klange der 
Schwermut, die dumpfe Sprache der Resignation, die ernste Predigt der Bufe, und das alles 
ist wohl geeignet, das innigste Mitgefiihl in uns zu erwecken, uns das Bild jener entsetzlichen 
Katastrophe lebendig vor die Seele zu fiihren, aber wir sptiren hier wenig mehr von echt poe- 
tischem Hauch, und die kiinstliche, alphabetisch gebundene Form entschadigt uns nicht ftir 
die Einténigkeit des Inhalts“‘ (S. 37). In ahnlicher Weise a4uBert sich ReuB (1881): ,,Als poe- 
tisches Werk fesseln diese Lieder den Sinn des Lesers viel mehr durch den furchtbaren Ernst 
ihres Gegenstandes als durch ihren literarischen Wert. Die dem Ungltick, zumal einem so 
entsetzlichen, nie versagte Sympathie kénnte fast Gefahr laufen zu erkalten bei einer oft 
schleppenden Einténigkeit und besonders der mehr mechanischen als eleganten Form. Der 
Schmerz bewegt sich allerdings in engerm Ideenkreise, auch wo er das Bediirfnis fuhlt, in 
langen Atemziigen sich Luft zu machen. Hier aber hat die Natur nicht allein das Wort, und 
wo die Redekunst mitspricht, ist auch das Urteil des Geschmacks ein berechtigtes. In den er- 
greifenden Schilderungen unendlichen Jammers stort bald der abspringende Wechsel der Ge- 
danken und Bilder, bald der Mangel an abgerundetem SchluB‘‘ (S. 397). Auch Lohr (1891) 
wertet die Dichtung nicht besonders hoch. ,,Gewif finden sich“, sagt er, ,,einzelne erschtitternde 
Bilder und religiés bedeutungsvolle Stellen, besonders in den mittleren Kapiteln‘. Er schlieBt 
sich jedoch dem Urteil des vorhergehenden Kritikers an, da die Lieder viel mehr durch den 
furchtbaren Ernst ihres Gegenstandes als durch ihren literarischen Wert fesseln ; in der alpha- 
betischen Anlage sieht er eine ,,Spielerei‘‘ und ein Zeichen ,,verfallender Kunst“; diese ktinst- 
liche Form allein schon schlieBe eine dem gewaltigen Thema angemessene Darstellung aus 
(S. 16). Thenius, Budde, Cornill (1913), Meinhold u. a. lassen nur II und IV als dichterisch 


bedeutungsvoll gelten. 
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Diesen ungiinstigen Urteilen stehen aber hochst anerkennende gegeniiber, 
die allerdings manchmal auch eine gewisse Einseitigkeit nicht verkennen lassen. 


Kurz und biindig sagt Lowth: ,,Profecto patriae suae miserias ita ornate copioseque eluget 
vates, ut funesto officio abunde satisfecisse videatur. Nullum opinor aliud exstat poema, 
ubi intra tam breve spatium tanta, tam felix, tam lecta, tam illustris adiunctorum atque ima- 
ginum varietas eluceat“. J.G. Herder schreibt in seinem bekannten Aufsatz: ,,Die Sticke 
sind samtlich schén und rithrend, selbst wenn man keinen Nationalanteil an ihnen nehmen 
darf. Es sind Beschreibungen in ihnen, insonderheit des menschlichen und miitterlichen 
Jammers, die jedem durch Herz und Seele gehen miissen“‘ (534). Eichhorn wirdigt die Dich- 
tung in folgender Weise: ,,Er (Jeremias) gehorcht tiberall den Winken seines Herzens; nur 
verfolgt seine Phantasie jedesmal den Gegenstand seines Leidens am meisten, nach welchem 
sein Herz damals die starkste Richtung genommen hatte, als er das Saitenspiel ergriff.... 
Dabei flieBen aber tiberall Empfindungen iiber verwandte Gegenstéande und verwandte Un- 
gliicksfalle in die Hauptempfindungen ein und geben den Bildern und Vorstellungen eine 
angenehme Mischung und Mannigfaltigkeit. Eine von den Wunden, die dem Herzen des 
Patrioten geschlagen sind, blutet nach der andern, so wie sie von einem nahen oder fernen 
Gegenstand beriihrt wird. Der Ton der Lieder ist sanft, riihrend und fiir jedes Herz von Ge- 
fiihl hinreiBend ; die Sprache ist edel, aber nicht erhaben; der Stil ist nicht durch den Gebrauch 
seltener oder fremder Worter feierlich gemacht, sondern simpel — der Dichter wollte nicht 
auffallen, sondern riihren. Die Bilder sind weder erhaben noch niedrig, sondern von mittler 
Art, sanft eindringend, aber nicht aufprallend und aus einer unerschépflichen Phantasie ge- 
flossen. So oft auch dieselben Szenen gezeichnet werden, so wiederholt sich der Dichter doch 
nirgends; er ist immer mannigfaltig, und ein schon gebrauchtes Bild wird immer durch eine 
neue Wendung neu. Die Fiktionen endlich sind leicht, nattirlich und voll des tiefsten Ein- 
drucks“ (S.344f). In ahnlichen, mit dem Vorhergehenden stark iibereinstimmenden Aus- 
driicken aufert sich J. D. Hartmann (S. 411—13). Riegler kennzeichnet die Klagelieder als 
», Trauergesange, in welchen riihrende Klagen der Wehmut tonen, welche jedes gefiihlvolle 
Herz mit tiefer Schwermut erfiillen‘“ (S. 1). Treffend sagt auch Cellérier: ,,Der Ton dieser 
Dichtung ist sanft und herzzerreiBend, der gefiihlvolle und einfache Stil hat nichts Feierliches ; 
eine Einbildungskraft, unerschépflich infolge starken Geftihles, immer wechselnd infolge vieler 
Schmerzen, regellos wie die Bewegungen einer gemarterten Seele, bildet ihren hauptsdchlichen 
Charakterzug‘“‘ (S. 342). Néldeke bezeichnet wenigstens I, II, IV, V als ,, wirklich schéne Elegien“ 
(S. 147) und Riehm alle als ,,schone, ergreifende‘‘ (S. 205). Cornill aber schreibt i. J. 1889: 
, Jeremia ... blieb in dem verwiisteten Lande und weinte auf den Triimmern Jerusalems sein 
blutendes Herz in den Klageliedern aus, welche wohl als das GréBte bezeichnet werden diirfte, 
was die elegische Poesie aufzuweisen hat“ (S. 30). Kénig meint, man brauche die 4ufere Form, 
die alphabetische Akrostichie, ,nicht gar so hart als ein Zeichen von Geistlosigkeit zu beur- 
teilen ... Der Ton, in welchem die Gefiihle der Trauer iiber das erschiitternde Nationalungltick 
Altisraels in diesen Elegien zum Ausdruck gebracht worden sind, ist doch herzergreifend“ 
(S. 141 f). Auf die besonders gut gelungene Darstellung der Trauerstimmung weist auch 
L, Segond hin: ,,Kein genialer Zug findet sich in diesem Buche, wohl aber alle Reichtiimer der 
Einbildung und des Gefiihls, um den Schmerz in einem Tone zu schildern, der Teilnahme 
weckt‘?. Engelhardt nennt unsere Dichtung ein ,,wunderbar tiefes, im Innersten ergreifendes, 
in der schénsten poetischen Form geschriebenes Buch“ (S. 1). Das erkennt auch Driver an: 
,,Auserlesen wie das Pathos ist, das in der Poesie dieser Trauergesange atmet, sind sie offenbar 
so mit bewuBter Kunst angelegt: sie sind keine kunstlosen Ergiisse natiirlicher Gemiitserre- 
gung, sie sind vielmehr sorgfaltig ausgearbeitete Gedichte, in denen keine Seite des allge- 
meinen Leids unerwahnt bleibt und alle Ziige, die Trauer und Schmerz auslésen kénnen, zu- 


> Vgl. F. Montet, Etude littéraire sur le livre des lamentations, Genéve 1875, p 38. 
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sammengetragen werden, um das Jammerbild vollstandig zu zeichnen“ (S. 459). Montet 
fragt: ,,Worin besteht denn der Wert dieses Biichleins ?“ Und er antwortet: »Er besteht in 
seinem so wahren, ergreifenden und in einen so einfachen Ausdruck gekleideten Pathos, in 
dieser bald sanften, bald heftigen Klage, die aber stets unsere Teilnahme hervorruft, in diesem 
Ton, der nichts Falsches enthalt und keiner geschickten Handhabung bedarf, um uns zu 
rihren, sondern sogleich unmittelbar unser Herz ergreift ; er besteht in dieser glihenden Vater- 
landsliebe, welche die ganze hebrdische Rasse und besonders ihre Propheten auszeichnet, 
einer Vaterlandsliebe, die sich in dem herzzerreiBenden Schmerz eines groBen Mannes offen- 
bart, der das schwerste Unheil, das tiber ein Volk hereinbrechen kann, hat erleben mtissen 
und der einerseits das schmerzliche Gefiihl, das die beleidigende AnmaBung des Siegers und 
die Schimpfreden selbst solcher, die keine Feinde waren, verursachen, anderseits das unab- 
weisliche Rachebediirfnis, das die Seele des Besiegten verzehrt, empfindet und in ergreifender 
Wahrheit zum Ausdruck bringt... Alles das ist mit einem unerschépflichen Gefiihlsreichtum 
und einer grofen Vorstellungsfiille dargestellt, aus denen Stréme von Vergleichen und Bildern 
hervorquelien. Was die Sprache und den Stil der Klagelieder angeht, so ist das Hebrdisch 
leidlich rein, der Satz kurz, der Stil lebhalt, das Buch gut geschrieben‘“‘ (S. 27). Hohe Téne 
des Lobes auf unsere Klagegesange findet auch Wiedenfeld: ,,Sie gleiten im zarten Flotentone 
uber die Triimmer Jerusalems. Dem bewegten Gemiite entquillen riihrende Worte. Die 
Sprache ist herzlich und edel, die Bilder milde und eindringlich. Kein Gegenstand des Jam- 
raers bleibt hier unbertihrt; derin alles, was dem betrachtenden Sanger ins Auge fallt, gehort 
ja zum schauervollen, ergreifenden Ganzen: daher die vielen Vereinzelungen, die nicht nur die 
Lebhaftigkeit der Darstellung erhéhen, sondern auch das Herz des Klagenden selbst um so 
mehr zufriedenstellen. Es ist ihm nicht um eine fltichtige Skizzierung, nicht um einen hohlen 
Abri8 seiner Leiden zu tun — er mag nicht gern aufhéren in der Schilderung seines Schmerzes ; 
deswegen sucht er jedes Teilchen desselben auf und tragt es nicht selten noch unter wechselnden 
Schattierungen vor. Gelingt ihm dies, dann finden seine Klagen ein um so willigeres Ohr. Und 
auch hierin steht gewi8 Jeremiah als ein Muster unter den Elegikern da. Wie oft er auch dieselbe 
Idee vorbringt, immer tragt sie ein anderes Gewand, immer fesselt sie daher aufs neue. Alles 
ist dabei gehalten von den Ztgeln heiliger Besonnenheit, und wenn sich auch in seltenem 
Augenblicke der Schmerz von ihnen losreiBen will, so weist ein tieferliegender frommer Sinn 
ihn wieder in die Schranken der Mafigung zurtick... Dies sind die hervorstechenden Ziige 
in den fiinf Klagliedern. .. Jedes derselben vergleichen wir einer Blume, die, zu einem duftenden 
Kranze gewunden, unserm Dichter unter den trefflichsten Elegikern einen Platz einrdumen“ 
(S. 4—6). Ahnlich sind sie nach Conz ,,ein schoner heiliger Blumenkranz ... Trauerblumen... 
in verschiedenen Stimmungen gewunden“ (S. 165). Auch Bertholdt schreibt dem Bichlein einen 
hohen Wert zu: ,,Es sind diese Klaglieder in einem wahrhaft elegischen Stil geschrieben. 
Riihrung herrschte in dem Gemitite des Verfassers, und diese brachte in demselben eine Sanft- 
heit hervor, die sich in solche Ausdrticke, in solche zarte Schilderungen ergieBt, welche die 
herzlichste Teilnahme in der Seele des gefiihlvollen Lesers bewirken. Man kann die hervor- 
stechendste poetische Eigenschaft dieser Trauergesdnge nicht genauer und kiirzer bezeichnen, 
als wenn man sagt: sie sind in der Sprache des besonnensten, aber doch tiefgefiihlten Schmer- 
zes geschrieben. Diese Geschicklichkeit des Dichters legt sich auch darin dar, da& manche 
Szenen wiederholt geschildert sind, aber mit dem gliicklichsten Wechsel der Farben. Man 
fallt daher ein vollkommen richtiges asthetisches Urteil, wenn man diese Elegien fiir das 
Gelungenste aus dem literarischen Nachlasse des Propheten Jeremias erklart (S. 2317 f.). 
Nach Kautzsch ,,ist alle Zeit dartiber nur eine Stimme gewesen, daf wir es in den Klageliedern 
mit dem Ausbruch eines tiefen und aufrichtigen Schmerzes zu tun haben, der auf lebendiger 
und noch frischer Erinnerung beruht“ (S. 64). In seiner schwungvollen Weise schreibt Plan- 
tier: ,,Unter den biblischen Dichtern, deren Naturtrieb die Trauer und deren Lebensaufgabe 
der Jammer war, fallt besonders der Name Jeremias auf. Seine Klagelieder stehen seit langem 
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liberall in hohem Ansehen; und wenn es in der literarischen Welt etwas allgemein Anerkanntes 
gibt, so ist es dies, da® sie unbestritten alle andern Dichtungen tibertreffen, die durch den 
Schmerz der Klage iiber ein Ungliick geweiht sind‘ (S. 22). Ahnlich urteilt Gautier tiber 
unsere Lieder: ,,Ihr literarischer und dichterischer Wert weist ihnen unter den lyrischen 
Schriften, die uns die Hebraer hinterlassen haben, einen hervorragenden Platz an‘ (S. 212). 
Klassische Dichtungen zum Vergleich heranziehend, sagt Chateaubriand®: ,,Dieser Gesang des 
Jeremias braucht mit den schonsten Stellen Homers und Vergils keinen Vergleich zu scheuen.“ 
A. Baumgartner bezeichnet unser Biichlein als ,,das ergreifendste Trauerlied, das je tiber eine 
eroberte und zerstérte Weltstadt gesungen worden ist‘, H. Steinthal aber als ,,das hohe Lied 
der Leiden und Schmerzen“ (S. 20). 


Mancher hat bei dem Gedanken an die Klagelieder vornehmlich die weh- 
miitige, getragene Melodie und vielleicht noch die beiden ersten wundervollen 
Strophen im Sinne, beurteilt nach dieser Vorstellung das Ganze und kommt so zu 
einer unrichtigen Auffassung. Denn die Dichtung halt sich leider nicht standig 
auf ihrer anfanglichen Hohe, senkt sich vielmehr gar bald, ofters bedauerlich 
tief. Stellenweise nimmt sie allerdings auch wieder sehr erfreuliche Ansdtze nach 
oben, ohne jedoch vielleicht jemals wieder die stimmungsvolle, ergreifende 
Schénheit des Eingangs zu erreichen. Im ganzen bewegt sie sich auf einer mitt- 
leren Hohe, die aber durch gréBere oder geringere Erhebungen und Senkungen 
unterbrochen wird. 

Die 4uBere Form braucht man wirklich nicht als einen besonderen Vorzug 
anzustaunen, aber auch nicht so scharf wie manche zu verurteilen, die gelegent- 
lichen Mangel der Gedankenentwicklung darf man offen anerkennen, die sich 
zuweilen findende Haufung verschiedenartiger Bilder kann man ruhig bean- 
standen, eine gewisse, aber durch die Umstande groBenteils erklarliche Ein- 
tonigkeit mag man gelassen zugestehen: es bleibt dem Werkchen des Schénen 
und Herrlichen doch so viel, daB es trotz einiger Mangel immer eine starke An- 
ziehungskraft ausiibt und eine hervorragende Stellung in der Weltliteratur be- 
wahrt. Denn ein groBer und eindrucksvoller Inhalt, eine hohe Auffassung des 
behandelten Gegenstandes, ein planvoller Aufbau und eine kunstgerechte Gestal- 
tung des Ganzen, eine durchgehends sorgfaltige Ausarbeitung der Einzelheiten, 
mannigfache, hohe und edle Gedanken, eine dem innern Gehalt angemessene 
Darstellung, eine bald weiche, bald kraftige Ausdrucksform, eine reiche Bilder- 
sprache, ein bald sanfter und wehmiitiger, bald starker und zuversichtlicher, 
bald ruhiger und gelassener, bald wilder und leidenschaftlicher Ton, wahre, 
tiefe und lebhafte Empfindungen zeichnen unsere Dichtung aus und machen sie 
zu einem unverganglichen Denkmal des hebraischen Schrifttums, dem sich auf 
diesem Gebiete kaum etwas Gleichwertiges an die Seite stellen laBt. 

2. Man sollte erwarten, daB die Erklarer wenigstens in der religidsen Be- 
wertung des Biichleins einig waren. Aber auch das ist nicht der Fall. Einige 


duBern sich tiber diesen Punkt recht absprechend. 
a Se eee 
* Remarque 19e sur le 17e livre des martyrs. 


4 Geschichte der Weltliteratur I (Freiburg 1901) 42. 
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Schon oben (IV 1) sahen wir, daB Augusti die darin niedergelegten Gedanken als ,,ziemlich 
trivial“ bezeichnete. Gunkel aber schreibt: ,, Jeremia... ist der Verfasser nicht. Vielmehr 
sprechen diese Gedichte die Stimmung volkstiimlicher Kreise aus, die in ihrer fritheren Hoff- 
nung aufs grausamste enttduscht, durch die Katastrophe vdllig zerschlagen waren. Ganz 
anders der gewaltige Prophet, dessen wunderbarer Glaubensmut sich jetzt gerade zur hochsten 
Hohe erhoben hat. Man erniedrigt also Jeremia, wenn man ihm solche, tief unter ihm stehende 
Gedichte zuschreibt‘‘ (Sp. 1503/4). 


Durchgehends aber legt man unserer Dichtung einen hohen religidsen Wert 
bei. 


So schreibt Wiedenfeld: ,,Da&... ihr innerer Gehalt héchst trefflich sei, ist nach dem 
Urteile aller kompetenten Richter anerkannt. Von einem Manne [ Jeremias], der mit solcher 
Hingebung dem Dienste des lebendigen Gottes zugetan, von der Hand dieses Gottes zum 
Seher geweiht und von der heilig-innigsten Liebe zu seinem Vaterlande so beseelt war, daB er 
es vor dem Untergange zu retten an Rat, Mahnung und Beispiel nicht fehlen lie&, und als 
alles nichts half, die heiBesten Tranen des Schmerzes und Mitleids weinte — von einem solchen 
Manne erwarten wir bei der eingetroffenen furchtbaren Vernichtung der religidsen und poli- 
tischen Verfassung seines Heimatlandes nur Klagen der groBartigsten und edelsten Natur. 
Dies, weil sie der edelsten Quelle entflossen sind‘ (S.3). Auch Thenius erkennt die hohe 
Wiirde ihres Inhalts an (S. 120) und meint, so herrliche Stellen wie 3, 22—27 und 37—41 
zeigten aufs deutlichste, ,,wie reichlich Gott tber das zum Trager des Heils erlesene Volk 
seinen Geist ausgegossen‘‘ habe (S. 113). Cellérier hebt besonders die erbauliche Seite hervor: 
,, Dieses Buch ist ebenso niitzlich zu betrachten, wie ergreifend zu lesen, und der bittere Schmerz, 
der sich in ihm auspragt, nimmt ihm niemals seinen erbaulichen Charakter ; so innig vereinigte 
sich in der frommen und erleuchteten Seele des Jeremias die Ergebung mit dem Leiden. Die 
Vorsehung, das Gottvertrauen, die g6ttliche Gtite, der Nutzen des Leidens werden darin nach- 
driicklich gelehrt“ (S. 342). ,, Wer ahnliche Erfahrungen des Lebens gemacht“, sagt Vaihinger, 
,,und in schweren Seufzern Tage und Nachte zugebracht hat, der wird auch die Schénheit und 
Wahrheit dieser Gedichte erkennen, empfinden und liebgewinnen. Denn je mehr man in 
entsprechenden Grundstimmungen geiibt ist, desto mehr kann man sich auch in das schmerz- 
bewegte Herz des Dichters hineindenken und hineinleben, desto mehr die Schénheit empfinden, 
welche durch das Ganze atmet‘“‘ (S. 344). Engelhardt betont die ftir alle Zeit geltende Bedeu- 
tung der Lieder: ,,Wer sein Volk in seinem Herzen tragt, wen dessen grofe Not und schwere 
Drangsal bektimmert, wer es im tiefsten Seelengrunde schmerzlich fiihlt, da8 sein Volk nicht 
frei und groB, sondern irregeleitet und verlassen ist, wer vor dem Herrn iiber dieses Volkes 
Siinde klagt und diese Klage zum BuBlied werden 1aBt, dem werden die Trdnenlieder des 
Propheten treue Begleiter sein, der wird in ihnen seine Gedanken und Empfindungen wieder- 
finden und sich durch sie zur BuBe weisen lassen, durch sie belehren lassen tiber AnlaB und 
verborgenen Grund jedes Unglticks, mit dem der einzelne, mit dem ganze Volker heimgesucht 
werden“ (S. 22). Montet weist auf die Frage: ,,Worin besteht denn der Wert dieses Btichleins ?“ 
zunachst auf die dichterische Seite hin (vgl. IV 1), dann aber ganz besonders auf die religidse: 
,,Er besteht endlich in noch etwas GréBerem: in der wunderbaren Tiefe der religiésen und sitt- 
lichen Empfindung, die bewirkt, daB dieses Herz, gebrochen zugleich durch das Ungltick 
seines Vaterlandes und die grausamen Verfolgungen seiner Mitbtirger, noch die Kraft findet, 
sich mit diesen groBen Siindern zu vermengen, sich unter die ziichtigende Hand Gottes zu de- 
miitigen und die Gerechtigkeit und Gtite dessen zu kiinden, der nicht aus Lust die Menschen- 
kinder betriibt‘‘ (S. 27). ,,Diese [Dichter] haben uns“, sagt Steinthal, ,,in ihren Gesdngen ihre 
Schwache offenbart und den Kampf, den sie im Innern bestanden haben; sie haben uns gezeigt, 
wie sie sich aus der tiefsten Verzweiflung zu Gott gefunden, sich aus kleinlicher, niederer Welt- 
ansicht erhoben, gereinigt und zu prophetischer Héhe emporgerungen haben“ (S. 21). 
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Bei der religidsen Beurteilung des Biichleins mu man einige Umstande wohl 
im Auge behalten. Zunachst ist es ein alttestamentliches und kann daher wohl 
manche Mangel der vorchristlichen Anschauungen teilen. Ferner treten ver- 
schiedene Personen redend auf; nicht alles, was sie vorbringen, braucht vom 
Verfasser gebilligt zu werden, manches wird offenbar nicht gutgeheifen, einiges 
ausdriicklich zuriickgewiesen. Endlich werden die religidsen Anschauungen 
nicht iiberall als etwas Fertiges, Abgeschlossenes, sondern zum Teil als etwas 
in der Entwicklung Befindliches, der Lauterung und Reifung Entgegenzufiihren- 
des vorgelegt. Nur was die volle Entfaltung erreicht und die Zustimmung des 
Verfassers findet, kann entscheidende Geltung beanspruchen. — Die Wahr- 
heiten nun, die uns da tiber Gott und sein Verhaltnis zu seinem Volke und zur 
Menschheit iiberhaupt, iiber die Bosheit und das Verderben der Siinde, iiber den 
Ursprung, die Bedeutung und den Nutzen des Leidens und uber die Ordnung 
des Verhaltnisses zwischen dem Menschen und Gott vorgelegt werden, sind nicht 
nur fiir den alt-, sondern auch den neutestamentlichen Menschen lehrreich, 
heilsam, tréstlich und beherzigenswert. Als héchsten Zweck verfolgt die Dich- 
tung ferner die sittlich-religidse Einwirkung: das Volk zum Herrn zurtickzu- 
fiihren und ihm so den Aufstieg aus dem furchtbaren Zusammenbruch zu er- 
moglichen. Religidse Gesichtspunkte sind sodann durchaus vorherrschend und 
ma8gebend und in ihrer Art wohl geeignet, das menschliche und das volkliche 
Leben neu zu gestalten. Zu welch erstaunlicher Hohe sie sich zuweilen erheben, 
zeigt z. B. folgende Stelle (3, 25—33): 
Gtitig ist Jahve gegen den, der auf ihn hofft, 
gegen eine Seele, die ihn sucht. 
Gut ist’s, schweigend zu harren 
auf Jahves Hilfe. 
Heilsam ist’s dem Mann, zu tragen 
ein Joch [schon] in der Jugend. 
Einsam sitzt er und schweigend, 
weil er es ihm auferlegt. 
Er beugt in den Staub seinen Mund: 
vielleicht ist [noch] Hoffnung. 
Dem, der ihn schlagt, bietet er die Wange, 
la8t sich mit Schmach sattigen. 
Denn nicht auf immer verschmaht 
der Herr [die Menschen]. 
Nein, wenn er ziichtigt, erbarmt er sich [auch] wieder 
nach der Fiille seiner Gnade. 
Denn nicht zu seinem Vergniigen plagt 
und betriibt er die Menschenkinder. 
Aber nicht nur solche Stellen, sondern die ganze vom Verfasser gut geheiBene 
Gedankenwelt sind eines Jeremias wohl wiirdig. 
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Unser Bichlein ist von ganz eigentiimlicher Art. Daher kann man sich 
fragen, mit welchem Namen es selbst und seine Teile passend bezeichnet werden. 

1. In der hebraischen Bibel tragt es keine besondere Uberschrift, sondern 
wird es nur nach dem ersten Worte ,,Ekha‘‘ (ach wie!) benannt. Damit wird 
liber Inhalt und Wesen des Werkchens an sich nichts ausgesagt. In der rabbi- 
nischen Literatur, im Prologus galeatus des hl. Hieronymus und in Epiphanius’ 
Schrift mept pétpwv xal orabudv (K. 23) findet sich die Benennung qinoth 
Leichen-, Wehklagen. ,,Indessen pat dieser nur von Totenklageliedern ge- 
brauchte Name nicht auf unsere Lieder, meint Engelhardt, weil sie nur eine 
Trauerklage iiber das namenlose Ungliick der Stadt Jerusalem und des vom 
Herrn geziichtigten Volkes enthalten, und ist deshalb die Benennung Threni 
bezeichnender“ (S. 4). Bei den LXX fiihrt namlich das Biichlein den Titel 
Opyvot, in der Vulgata entsprechend threni i. e. lamentationes und in den 
neueren Ubersetzungen ,,Lamentations“, ,,Lamentazioni und ,,Klagelieder“. 
Gegen diese Bezeichnung aber spricht sich E. Beyer aus: ,,Die Klagelieder Jere- 
mias mit ihrem politischen Inhalt und mit ihrem Gefiihlsausdruck der Wehmut, 
des Schmerzes, die in der griechischen und lateinischen Ubersetzung Threnos 
(8p%voc) genannt werden, sind fiir diese Bezeichnung nicht episch genug®“. 

Die urspriingliche Bedeutung von qina wird wohl ,,Leichenklage“ sein; aber 
im Laufe der Zeit hat sie sich erweitert und ist zur ,,Wehklage“ tiberhaupt ge- 
worden, z. B. Ez. 2,10; 19,14. Damit wiirde sich der Einwand Engelhardts er- 
ledigen. Aber auch wenn man bei dem urspriinglichen Sinne stehenbliebe, lieBe 
sich die Bezeichnung rechtfertigen; denn die Lieder bejammern wirklich einen 
Tod, den Tod des judaischen Volkes, ahnlich wie die qina in Am. 5, 1—3 den 
Tod d. h. den Untergang Israels. Freilich gilt die Klage einem Toten, dessen Auf- 
erstehung man erwartet und erfleht. Ob ferner die Bezeichnung Op%jvo fiir 
unser Biichlein, wenn man dessen Stiicke nun einmal als Trauerlieder oder Weh- 
klagen ansieht, passend ist oder nicht, das zu entscheiden hangt doch zu einem 
guten Teil von der engeren oder weiteren Fassung des Begriffs Opivoc sowie 
von dem persénlichen Geschmack ab. Mancher wird, und zwar mit Recht, das 
epische Element hinreichend in unserer Dichtung vertreten finden, mag es auch 
stark von lyrischer Stimmung durchweht sein. 

Eine andere Frage aber ist es, ob die Bezeichnungen qinoth, Opijvo, lamen- 
tationes, Klagelieder, dem Wesen der Dichtung gerecht werden. Sie deuten doch 
ein Doppeltes an: daB eine Mehrheit von Liedern da ist, die hochstens eine 
4uBere, aber keine innere Einheit bilden (vgl. die Uberschriften YaApot, liber 
Psalmorum) und da8 diese Lieder wesentlich oder doch vornehmlich Trauer- 
oder Klagegesange sind. Aber beides ist unrichtig. Gewif nimmt der Ausdruck 
der Schmerzgefiihle in ihnen einen breiten Raum ein und drangt sich dem Leser 


5 Deutsche Poetik II (Berlin 1900), 152. 
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zundchst besonders stark auf. Allein es ist nicht inr Hauptzweck, diesen Trauer- 
empfindungen Form zu verleihen ; dieser ist vielmehr ein viel hoherer, ein durch- 
aus praktischer, wie es dem Geiste des Prophetentums entspricht, namlich die 
Tiefgebeugten durch religidse Gedanken aufzurichten, zu trésten, zu ermutigen 
und zu starken, sie zu ihrem allzeit verséhnlichen Bundesgott zurtickzufuhren 
und sie wieder zum nationalen Lebenswillen emporzuheben, damit sie die un- 
geheure Not der Gegenwart starkmiitig ertragen und entschieden und zuver- 
sichtlich an die schwere Aufgabe herantreten, sich wieder ein menschen- und 
volkswiirdiges Dasein zu erringen. Ferner sind die fiinf Stticke nicht vollig 
selbstandig und in sich abgeschlossen oder blo® auBerlich durch die Behandlung 
desselben Gegenstandes zu einer Einheit verbunden, sondern sie erganzen und 
erlautern einander und schlieSen sich zu einem planvollen, innerlich einheitlichen 
Ganzen zusammen. Die Bezeichnung ,,Klagelieder‘‘ bringt also das eigentliche 
Wesen der Dichtung nicht zum Ausdruck und stellt es auch nicht als ein kunst- 
gerecht einheitliches Gebilde hin. Wenn unser Werkchen nach dem Vorbilde 
des ,,Hoheslied‘‘ genannten Biichleins, das doch auch eine Reihe zusammen- 
gehérender Gedichte zu einer kiinstlerischen Einheit zusammenfaBt, wenigstens 
, Klagelied‘‘ genannt wiirde, so ware der Titel, wenn auch noch einseitig und un- 
genau, doch schon etwas besser. Vielleicht kommt diese Auffassung bereits in 
der bei den LX X iiberlieferten kurzen Einleitung zum Ausdruck, in der es heiBt: 

. &xd0icav “lepeutag xAatwv xat éVonvycey tov Ypyjvov todvtov; ebenso in der 
einfiihrenden Bemerkung des Breviers in der Matutin des Griindonnerstags: 
,,Incipit lamentatio Ieremiae prophetae‘’. Aber eine dem Inhalt und dem Zweck 
der Dichtung vollig gerecht werdende Bezeichnung fehlt uns. 

2. Das einzelne Stiick wird als qina, 9p%voc, lamentatio, lamentation, Klage- 
lied, Elegie bezeichnet. Da diese Namen nur eine, wenn auch stark hervor- 
tretende Seite der Lieder hervorheben, ihr eigentliches Wesen aber nicht an- 
deuten, sind sie nicht ganz entsprechend und erschépfend. — Eine besondere 
Beachtung beansprucht aber die Benennung ,,Elegie“. ,,Das kleine Buch‘, sagt 
Reuf (1893) ,,besteht aus fiinf Gedichten, welche wir als Elegien bezeichnen 
konnen im heutigen Sinne dieses Wortes, namlich als Trauergesange‘ (S. 294). 
W. Vatke dagegen meint, es kénnten die ,,Lieder... da der Schmerz nicht ge- 
lindert ist, kaum Elegien genannt werden (S. 595). Cheyne (1902) will nur I, 
II und IV als ,,elegies“ oder ,,dirges“’ gelten lassen (Sp. 2697). G. Gietmann 
hinwieder schreibt: ,,Elegien voll tiefster Empfindung sind Jeremias’ Klage- 
lieder auf den Triimmern Jerusalems*. — Der Begriff ,,Elegie’‘ scheint niemals 
ganz fest und klar umrissen gewesen zu sein. Die Neuzeit beschrankt ihn aber 
gern auf eigentliche Klagelieder, pflegt ihn jedoch nicht auf 1a beliebige Art 
anzuwenden. 

Herder schreibt: ,,Nicht jeder poetische Ausdruck tiber traurige Gegenstande wiirde dem 
Sprachgebrauche gem4B Elegie heiBen. Ist der Ton seiner Farben zu stark, sind seine Empfin- 

® Poetik und Mimik, Freiburg i. Br. 1900, S. 321. sh Sica eee 
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dungen zu laut und heftig, so ist man gewohnt, Poesien der Art unter Oden, Rhapsodien und 
dergleichen zu setzen und den Namen der Elegie nur fiir die sanfte, gemaBigte Klage des 
Leidens zu sparen. ... Sowie man spaterhin, insonderheit nach Griechen und Romern die 
Elegie bestimmt hat, so will sie sanftere Klagen milderer Schwermut. Die Gegenstande des 
Schmerzes miissen in einige Entfernung geriickt sein, daB die Seele mehr Mut und Platz be- 
komme, sie anzuschauen und sich mit dem Nebel, in dem sie schwimmen, selbst zu tduschen. 
Da der gré8este Druck der Not, der nur stummes Seufzen zulie&, voriiber ist, so schaffet sie 
sich in den leichtern Augenblicken der Erholung gleichsam aus dem Leiden selbst Freude. 
Sie mischt das Vergangene und Gegenwartige zusammen, schlie&8t oder ahndet von beiden 
auf die Zukunft, und so trinkt sie den Zauber- und Trostbecher ihrer so sonderbar gemischten 
Empfindung‘‘ (S. 4—6). 

In der Tat scheint die Elegie gegenwartig ein Trauerlied von verhaltnismabig 
ruhiger Empfindung und sanftem Grundton zu bezeichnen. Natiirlich werden 
diese Eigenschaften je nach den Umstanden (GroBe des Gegenstandes, Allge- 
meinheit des Ungliicks, Tiefe des subjektiven Gefiihls usw.) zwischen gewissen 
Grenzen schwanken; aber der Ausdruck der Trauer wird doch ein bestimmtes 
Ma8_ nicht tiberschreiten diirfen. 

Wendet man dies auf unsere Klagelieder an, so mu&8 man dem Ausdruck der 
Empfindungen wegen der Bedeutsamkeit des Stoffes, der Furchtbarkeit des 
Unglticks, der Vielheit der Trauernden schon einen betrachtlichen Spielraum 
lassen’. Trotzdem diirften manchem die Grenzen des Statthaften als iiber- 
schritten erscheinen. Herder bezeichnet zwar die Gesange als Elegien, betrachtet 
sie also als ,,sanftere Klagen milderer Schwermut“. Allein diese sanfte, weh- 
miitige Tonart ist durchaus nicht vorherrschend; sie findet sich etwa in 1, 1—6; 
2, 13; 3, 25—33; 48—51; 4, 1—10; 17—20. Wenn Vatke (S. 595), Eichhorn und 
Cellérier (vgl. IV 1) den sanften und riihrenden Ton besonders hervorheben, so 
lassen sie sich von den einleitenden Strophen irreleiten. Und das Wort Wieden- 
felds: ,,Sie (die Gesange) gleiten im zarten Flétentone tiber die Triimmer Jeru- 
salems“ (S. 4), ist ganz unzutreffend. Der Ausdruck ist vielmehr durchgehends 
kraftig, 6fters heftig, z. B. 1, 18—22; 2, 1—8. 11f. 18f., 3, 52—66; 4, 13—16. 
21 f., 5, 11—16, zuweilen héchst leidenschaftlich, z.B. 2, 20—22; 3, 1—18. 
34—38. 4247. Die ruhige Empfindung ist also nicht das Eigentiimliche des 
Biichleins. — Auch kann es recht zweifelhaft erscheinen, ob die Gegenstande 
des Schmerzes schon in die nétige Entfernung geriickt sind, wie Herder es ver- 
langt. Reuf (1893) meint zwar: ,,GewiB, diese Elegien sind bei ruhigem Mute 
niedergeschrieben, unter dem Drucke schmerzlicher Erinnerungen, aber in der 
Stille und in der Ferne. Sieht man genau zu, so findet man, und von vornherein, 
daB seit der Katastrophe schon einige Zeit vergangen sein muB“ (S. 297). Aber 
Vatke findet den Schmerz nicht hinreichend gelindert, und Abschnitte wie 1, 
20 f., 2, 1—8. 11 f. 20—22; 3, 3438. 42—47; 5, 1116 diirften ihm recht geben. 
Die Bezeichnung ,,Elegie“ kénnte also schon deshalb mit Fug als unangemessen 


7 Vel. dariiber R. Lowth, De sacra poesi Hebraeorum praelectiones, Oxonii 1753, Prael. 22 
(SchluB). 
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erscheinen. Das braucht kein Vorwurf zu sein; denn ,,genaue Grenzen hierin und 
hieriiber zu zeichnen, sagt Herder, ist wie bei allen Poesien lebendigen Ursprungs, 
so insonderheit bei den hebrdischen dieser Art teils unnotig, teils unmdglich. 
Sie dichteten nicht fiir Namen, sie schrieben nicht fiir Aufschriften und Biicher- 
titel. Aus der Natur ihres Gegenstandes, aus dem Strom ihrer Empfindungen 
schrieben sie; und der laBt sich nicht so genau in Kanale leiten“ (S. 5). 

Die obenangefiihrten Benennungen heben also den Kern der Sache nicht 
hinreichend hervor, sind zu einseitig und zu wenig umfassend. Dazu kommt 
noch, daB sie die einzelnen Stiicke nicht als unselbstandige, auf das einheitliche 
Ganze wesentlich hingeordnete Teile bezeichnen; denn wie ,,dritter Psalm‘ 
nichts weiter als die Reihenfolge in der Anordnung angibt, nicht aber eine innere 
Unselbstandigkeit und kiinstlerische Unabgeschlossenheit, so auch z. B. ,,drittes 
Klagelied‘‘. Wie man daher die Teile eines Schauspiels ,,Akte‘‘ und ,,Szenen“ 
nennt, Bezeichnungen, die nach dem Sprachgebrauch unselbstandige, einem 
Ganzen untergeordnete Abschnitte andeuten, so ware auch bei unserm Biich- 
lein eine 4hnliche Benennung wie ,,Kapitel‘‘ oder ,,Stiick‘‘ vorzuziehen. 
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Der Seminargedanke des Konzils von Trient. 


Von Ernst Reckers in Bonn. 


or einer Reihe von Jahren, besonders anlaBlich der Griindung der StraB- 

burger katholisch-theologischen Fakultat, wurde lebhaft die Frage erortert, 
ob nur die Klerikalseminare oder auch die theologischen Fakultaten zur Vor- 
bildung des jungen Klerus berufen seien. Diese Kontroverse litt vielfach an dem 
storenden Mangel, daB historische und padagogische Gesichtspunkte nicht 
scharf auseinander gehalten wurden. Nicht selten wurde eine ruhige historische 
Betrachtung der Frage durch pddagogisch-praktische Tendenzen vereitelt. Es 
ist nicht der Zweck dieser Zeilen, diese alte Kontroverse irgendwie wieder aufzu- 
greifen. Sie drehte sich hauptsachlich um die zweckmaBige Form der kleri- 
kalen Vorbildung. Diese Frage hat inzwischen eine gewisse autoritative Er- 
ledigung gefunden. Denn der Codex juris canonici hat in can. 972 § 1 nunmehr 
ausdriicklich eine Verpflichtung aller Weihekandidaten durch das allgemeine 
Recht statuiert, wenigstens wahrend des ganzen theologischen Kurses in einem 
Seminar zu verweilen. Unter Seminar versteht die Kirche dabei aber alle 
bischéflichen Kollegien, welche die Pflege des aszetischen Lebens der Theologie- 
studierenden zur Aufgabe haben, ob nun die wissenschaftlichen Vorlesungen in 
diesen Anstalten oder an einer Fakultat besucht werden. . 

Bei dieser Sachlage ist eine Erérterung der historischen Seite der Seminar- 
frage frei von jeder Tendenz fiir Gegenwartsfragen und kann in groRerer Ruhe 
und Gelassenheit geschehen als in friiheren Jahren. Diese Abhandlung will nicht 
eine erschépfende historische Wiirdigung des tridentinischen Seminardekrets 
geben, sondern aufmerksam machen auf eine Aufgabe historischer Arbeit, die 
vielfach iibersehen wird, namlich die Entwicklung des Seminargedankens von 
den Tagen des Tridentinums bis in die Gegenwart. Der oben angezogene Kanon 
des kirchlichen Rechtsbuches ist in gewissem Sinne ein SchluBstein in dieser 
Entwicklung, so daB es an der Zeit sein diirfte, dieser Entwicklung nachzugehen. 
Nicht selten jedoch wird ganzlich verkannt, da® der Seminargedanke eine Ent- 
wicklung durchgemacht und im Laufe der Jahrhunderte sich merklich gewandelt 
hat. Wenn z. B. N. Hilling+ zu den Bestimmungen des Kodex tiber die Vorbildung 
der Geistlichen bemerkt: ,,Das heutige Recht beruht véllig auf dem Prinzip 
des tridentinischen Seminardekrets. Die Aspiranten des geistlichen Standes 
sollen von Jugend auf in einem Seminar erzogen werden oder wenigstens dort 
den vollstandigen theologischen Kurs absolvieren. . .““, so wird aus diesen Worten 
nicht leicht jemand entnehmen koénnen, da zwischen dem tridentinischen 
Seminardekret und dem heutigen Kodex eine Entwicklung liegt, deren Anfangs- 
und SchluBpunkt ein durchaus verschiedenes Antlitz zeigen. 

Wie es bis zur Stunde noch keine wissenschaftlich haltbare Geschichte der 


1 N. Hilling, Das Personenrecht des Codex juris canonici. Paderborn 1924, 21. 
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klerikalen Vorbildung gibt, so hat auch das tridentinische Seminar noch keine 
eingehende historische Darstellung seines Werdegangs vom 16. bis zum 20. Jahr- 
hundert gefunden. Dafiir fehlt es an den erforderlichen Vorarbeiten in guten 
Monographien iiber die Geschichte der einzelnen Seminare und Seminartypen. 
Um auf die Entwicklung des Seminargedankens aufmerksam zu machen, 
diirfte es vorerst geniigen, Sinn und Eigenart des Seminargedankens, wie er dem 
Konzil von Trient vorschwebte, darzulegen®. Diese Betrachtung des Anfangs- 
punktes der Entwicklung wird im Vergleich mit den heutigen Verhaltnissen das 
Dasein einer weitgehenden Entwigklung zeigen. 


Das hochbedeutsame und beriihmte, aber merkwiirdigerweise sowohl in 
seinen einzelnen Bestimmungen wie in seiner ganzen Tendenz wenig gekannte 
Reformdekret des Tridentinums iiber die Errichtung von Seminaren bildet den 
Abschlu8 der Dekrete zur Abstellung von MiBbrauchen beziiglich des Weihe- 
sakramentes, mit dem sich die 23. Sitzung beschaftigte. Dieses Seminardekret, 
verkiindigt als caput XVIII. de reformatione dieser sessio am 15. Juli 1563, be- 
sagt im wesentlichen folgendes: 

Alle Kathedral-, Metropolitan- und hGheren Kirchen sind verpflichtet, bei 
ihrer Kirche oder an einem anderen vom Bischof zu bestimmenden Orte ein 
Kollegium zu errichten und darin eine bestimmte, nach dem vorhandenen Ver- 
mogen und der GroBe der Didzese sich richtende Anzahl von Knaben aus der 
Stadt und Didzese zu unterhalten, religids zu erziehen und in den kirchlichen 
Disziplinen zu unterweisen. Die Aufzunehmenden miissen wenigstens zwolf 
Jahre alt, von ehelicher Geburt, im Lesen und Schreiben entsprechend kundig 
und nach Begabung und Willensrichtung so geartet sein, daB sie zu der Hoffnung 
berechtigen, sich dauernd dem Kirchendienst zu widmen. Vorziiglich sollen die 
Sohne unbemittelter Eltern aufgenommen werden, ohne da8 freilich die Séhne 
der Vermégenderen ausgeschlossen sein sollen. Jedoch kommen diese nur dann 
in Frage, wenn sie fiir ihren Unterhalt selbst aufkommen und Eifer zum Dienste 
Gottes und der Kirche zeigen. Der Bischof kann diese Knaben nach Gutdiinken 
in mehrere Klassen einteilen, je nach ihrer Zahl, ihrem Alter und ihrem Fort- 
schritt in der Ausbildung. Er nimmt sie dann, wenn er es fiir gut halt, zum 
Kirchendienst an oder belaBt sie zu weiterer Ausbildung noch in dem Kollegium. 
Fur die fertig Ausgebildeten nimmt er neue Knaben auf, so daB dieses Kollegium 
eine immerwdhrende Pflanzstatte von Dienern Gottes ist. Die Zéglinge tragen 
von Anfang an Tonsur und geistliche Kleidung, um so besser in die Kirchendis- 
ziplin eingeftihrt zu werden. Als Unterrichtsgegenstande werden genannt: zu- 


2 Die Darstellung fu&t zum groBen Teil auf Beobachtungen von H.'Schrérs (Theologische 
Fakultat und Klerikalseminar, Wissenschaftliche Beilage zur Germania 1900 Nr. 6 [8. Febr.]) 
und S. Merkle (Das Konzil von Trient und die Universitaten, Wtirzburg 1905). Was dariiber 
hinausgeht, beruht auf den inzwischen erschienenen Banden der Ausgabe des Tridentinums 
der Gérresgesellschaft. Diese Bande werden hier zitiert mit Conc. Trid. 
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nachst Grammatik, Gesang, Kirchenkalender und andere »gute Kiinste’; so- 
dann Heilige Schrift, kirchliche Biicher, Homilien der Heiligen, Sakramenten- 
spendung, namentlich die Erfordernisse zum Beichthiren, Ritus und Zeremonien. 
An aszetischen Forderungen wird von den Zéglingen verlangt taglicher Besuch 
der heiligen Messe, wenigstens monatliche Beichte und Empfang der heiligen 
Kommunion nach Gutbefinden des Beichtvaters. In der Kathedrale und in 
anderen Kirchen des Ortes sollen sie an Festtagen Dienste tun. 

Alle zur Einrichtung eines solchen Kollegiums notwendigen und niitzlichen 
MaBSnahmen soll der Bischof unter Beirat zweier von ihm selbst gewdhlter alterer 
und wiirdiger Kanoniker treffen und die Ausfithrung iiberwachen. Sodann erhalt 
der Bischof in langeren Ausfiihrungen sehr weitgehende Vollmachten zur Be- 
schaffung der Finanzen, welche die Errichtung und Unterhaltung eines solchen 
Seminars erfordern. Alle kirchlichen Benefizien und sonstigen Vermégen und Ein- 
kiinfte werden zur Entrichtung von Seminarabgaben verpflichtet, angefangen 
von der mensa episcopalis bis zum letzten Benefizium der Didzese. Zur Behand- 
lung der Finanzfragen soll sich der Bischof eines weiteren Beirates zweier Dom- 
kapitulare bedienen, von denen der eine vom Bischof, der andere vom Kapitel 
bestimmt wird. 

Eine historische Betrachtung dieses Seminardekrets wird ein Zweifaches zu 
beachten haben. Zundchst gilt es, die Grundvoraussetzung fiir jedes geschicht- 
liche Erkennen zu schaffen, indem man alle aus heutigen Zustanden und An- 
schauungen herriihrenden Meinungen und Voraussetzungen mit Bedacht bei- 
seite legt und sich die fiir den Historiker selbstverstandliche Forderung vor 
Augen halt, keine Verhaltnisse der Gegenwart in die Vergangenheit hineinzu- 
projizieren. Sodann wird eine vorsichtige Untersuchung des Dekrets sich nicht 
mit dem Text allein begniigen, sondern sich auf die ganze konziliare Behandlung 
erstrecken. Es erhebt sich da die Frage nach dem Urheber des Dekretsentwurfes, 
seinen Quellen und den Verhaltnissen, welche zur Einbringung des Entwurfes 
fiihrten, ferner nach den Auferungen und Antragen der Konzilsvater zu dem 
vorgelegten Entwurf und den Abanderungen, welche bis zur endgiiltigen Redak- 
tion vorgenommen wurden, sowie auch nach eventuellen Erklarungen der Vater 
in der entscheidenden SchluBsitzung oder kurz nachher. 

In den Konzilsverhandlungen begegnet uns der erste Entwurf zu dem Semi- 
nardekret erstmals am 10. Mai 1563, als eine hierzu bestellte Kommission die 
Vorentwiirfe zu den Reformdekreten beziiglich des Weihesakramentes vorlegte®. 
Unter 17 Canones de reformatione war hier der Seminardekretsentwurf als 
16. eingebracht. Die Beratungen iiber die 17 Canones begannen am 12. Mai und 
fiihrten am 6. Juli d. J. zu einer formell ziemlich veranderten Redaktion‘, die 
dann bis zur feierlichen Verkiindigung in der 23. Sitzung noch weiter umgeformt 
wurde®. Das Seminardekret bekam in der SchluBredaktion den letzten Platz 


3 Conc. Trid. IX, 483 s. 4 ibidem 596 ss. 5 ibidem 628 ss. 
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unter den Canones, die inzwischen auf 18 angewachsen waren. Uber den oder 
die Verfasser des Dekretsentwurfes geben die Konzilsakten leider keinerlei Nach- 
richten. Uberhaupt sind die in den Konzilsakten zu findenden Nachrichten tiber 
die konziliare Behandlung des Dekrets sehr sparlich. Bei der Fiille und Bedeu- 
tung der Fragen, die in den iibrigen Canones tiber die Mifbrauche beztiglich der 
Verwaltung des Weihesakramentes enthalten waren, wie z. B. die Ernennung 
und Eigenschaften der Bischdfe, ihre Verpflichtung, die Bischofsweihe zu 
empfangen, die Beseitigung der Titularbischéfe, die Residenzpflicht u. a. m., 
Fragen, die in gut zwei Monaten durchberaten wurden, ist der Mangel an ein- 
gehenden Nachrichten iiber Meinungs4uBerungen zum Seminardekret nicht 
sehr verwunderlich. Zu beachten ist auch, daB die Akten in der ganzen Art 
der Berichterstattung tiber die Verhandlungen von einer modernen proto- 
kollarischen Wiedergabe weit entfernt sind. 

Wenn aber auch in den Konzilsakten iiber Urheber und Quellen des Seminar- 
dekrets keine direkte Auskunft gegeben wird, so gibt doch der Text des Ent- 
wurfes vom 10. Mai einen Fingerzeig. Dieser erste Dekretsentwurf ist sehr stark 
abhangig und in gré®eren Partien wortwortlich iibernommen von dem Dekret 
einer englischen Reformsynode, welche der Kardinal Reginald Pole vom 
November 1555 bis Februar 1556 abhielt®. Das Polesche Seminardekret vom 
10. Februar 1556 beginnt mit der Feststellung, da8 zur Zeit ein groBer Mangel an 
Geistlichen herrsche, besonders an solchen, die zur Besetzung der Kirchenamter 
geeignet waren’. Um diesem Mifstand abzuhelfen, gebe es kein besseres Mittel, 
als dies, daB wenigstens an den Kathedralkirchen soboles quaedam et tamquam 
seminarium ministrorum, ,,eine Art Nachwuchs und gleichsam eine Pflanzstatte 
von Kirchendienern“ geschaffen und unterhalten wiirde. An jeder Kathedral- 
und Metropolitankirche des K6nigreichs soll deshalb eine nach der Hohe des 
Einkommens und Vermégens der Kirche wie nach der GréBe der Didzese sich — 
richtende Schar von Knaben groBgezogen werden, und zwar vor allem Séhne un- ° 
bemittelter Eltern. Fiir die Auswahl dieser Knaben wird verlangt, daB sie 11 bis 
12 Jahre alt sind, lesen und schreiben kénnen und nach Anlage und Willens- 
richtung die bestimmte Hoffnung gewahren, da® sie Priester werden und fiir 
immer sich dem Kirchendienst weihen. Sie lernen zunachst Grammatik und 
werden dann dem Klerus der Metropolitan- oder Kathedralkirche zugewiesen 
und von dem Kanzler der Kirche oder einem anderen hierzu bestellten gelehrten 
und wiirdigen Manne in der kirchlichen Lehre und Disziplin unterwiesen. Die 
Knaben sind nach Alter und Fortschritt in zwei Klassen eingeteilt. In der 
unteren, jiingeren Klasse bekommen die Zéglinge freien Unterhalt und freie 
Kleidung, in der oberen, alteren zudem noch ein gewisses Jahreseinkommen. 
Je nach ihrem Alter und ihren Fortschritten in Wissenschaft und Fiihrung ge- 


® Le Plat, monumentorum ad historiam concilii Tridentini ... collectio. IV (1784), 594 ss. 
* Cum magna sit hoc tempore ecclesiasticarum personarum penuria, praesertim idone- 
arum, quae ecclesiasticis muneribus vel praeficiantur vel inserviant ... 
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langen sie dann zu den héheren Weihen und zu einem Benefizium. Scheidet auf 
diese Weise einer aus der oberen Klasse aus, so riickt ein anderer aus der unteren 
Klasse nach und wird ein neuer in die jiingere Klasse aufgenommen. Die Unter- 
haltung einer solchen Institution erforderte naturgema& Geldmittel, zu deren 
Beschaffung das Dekret Abgaben aller Benefizien vorsieht, deren Eintreibung 
notigenfalls durch Verhangung von Zensuren durchgefiihrt werden soll. 

Die Grundidee dieses Poleschen Seminarplanes ist demnach das Schaffen 
eines geeigneten Nachwuchses angesichts des Mangels an brauchbaren Kirchen- 
dienern. Der Ausdruck ,,soboles quaedam“ ist da ganz eindeutig. Was hier ge- 
schaffen werden soll, ist nicht etwa eine Reform der geistlichen Vorbildung als 
solcher. Diese ist ganz nach Art der alten Domschulen vorgesehen. Das Dekret 
denkt in keiner Weise an junge Leute, die an der Grenze von Jiinglings- und 
Mannesalter mit Selbstbestimmung sich fiir den geistlichen Beruf entscheiden 
und sich den vorbereitenden Studien hingeben wollen. Es spricht vielmehr 
immer wieder von Knaben, und zwar unbemittelten Knaben, die auf diese Weise 
fiir den Dienst der Kirche gewonnen werden sollen. Was das Dekret intendiert, 
wiirden wir heute vielleicht nennen eine Institution zur Pflege und Forderung von 
Priesterberufen. Gegentiber ahnlichen friiheren Einrichtungen an Kathedral- 
und Kollegiatkirchen, bei denen Knaben von friiher Jugend an zur Erganzung 
des eigenen Klerus groBgezogen wurden, war das Neue und der groBe Fortschritt 
an der Poleschen Idee das Schaffen einer solchen Institution fiir die ganze Didzese 
unter Aufsicht und Obhut des Bischofs und das Heranziehen aller kirchlichen 
Vermogen innerhalb der Diézese zur Bestreitung der Unkosten. Dagegen ist das, 
was das Polesche Dekret iiber die wissenschaftliche Vorbereitung sagt, in keiner 
Weise neu. Wohl dachte Pole, der an den Arbeiten der von Paul III. im Jahre 
1536 eingesetzten Reformkommission teilgenommen und das ,,Consilium delec- 
torum cardinalium et aliorum praelatorum de emendanda ecclesia®** miterstattet 
hatte, in dem ausdriicklich die Rede von der mangelhaften Bildung der Kleriker 
ist, ganz sicher daran, in seinen Seminaren eine ausreichende Bildung den jungen 
Klerikern mitzugeben, und scharfte in seinem Dekret noch besonders ein, daB fiir 
die Ausbildung der Jugend tiichtige, ehrenhafte und glaubenstreue Lehrer von 
der gré&ten Bedeutung seien, weshalb niemand mehr in Zukunft ein Lehramt 
ohne Priifung und Guthei®ung durch den Ordinarius versehen solle. Aber etwas 
Neues fiir die wissenschaftliche Vorbereitung brachte seine Seminaridee nicht. 

Ob nun der Gedanke eines solchen Didzesaninstituts auf englischem Boders 
entstand, ob er von Pole selbst herriihrt oder schon vor seiner Englandreise in 
seinem reformfreundlichen Bekanntenkreise erdrtert wurde, ist nicht naher aus- 
zumachen. Jedenfalls ist das Polesche Seminardekret das erste Beispiel der Ein- 
richtung eines solchen Diézesaninstituts. Es gilt bisher auch als friihestes Bei- 
spiel der Verwendung des Ausdrucks ,,seminarium“ zur Bezeichnung eines 


8 Le Plat If (1782), 596 ss. 
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Kollegiums zur Heranbildung von Priestern. Der Ausdruck scheint aber doch 
alter zu sein. Bereits in der ersten Periode des Tridentinums brauchten ihn die 
Konzilslegaten, zu denen damals auch Pole zahlte, in einem Brief an den Kardinal 
Farnese vom 10. April 1546, in dem sie von dem ,,seminario de buoni preti, alle- 
vandoli da piccoli sprechen®. DaB hiermit der gleiche Gedanke verfolgt wurde, 
den Pole spater in England als Didzesanaufgabe verwirklichte, geht aus einer 
Bemerkung in den Konzilsverhandlungen hervor, die vier Tage vor dem Brief der 
Legaten, am 6. April, gemacht wurde: ,,Wenn keine Priester da sind, so moégen 
Kollegien errichtet werden, in denen Schiiler erzogen und ernahrt werden 
sollento. 

Der Konzilsperiode unter Pius IV. waren die Gedanken, welche der Poleschen 
Seminaridee zugrunde lagen, nicht fremd. In dem Bericht einer. Konzilskom- 
mission vom Friihjahr 1562 an den Kaiser Ferdinand"! wird die ,,ingens inopia“ 
an guten Seelsorgern betont und als Hauptmittel zur Beseitigung des Mangels 
an geeigneten Geistlichen die Erleichterung der Bildungsméglichkeiten genannt™. 
Es wird vorgeschlagen, offentliche Gymnasien wieder einzurichten, wo sie ein- 
gegangen sind, und die bestehenden zu férdern. Ferner sollen die Bischofe, die 
selbst keine Hochschule haben, an einer benachbarten ein Theologenkollegium 
einrichten, in welchem Weihekandidaten, die mit 18 Jahren eintreten, freien 
Unterhalt haben und ein fiinfjahriges Stipendium, bis zum Empfang der Weihen, 
genieBen sollen. Antrage auf Einrichtung solcher ,,Kollegien fiir arme Theologie- 
studenten‘ kommen mehrfach unter den Postulationen Ferdinands vor!’. Ahn- 
liche Gedanken auferte der Gesandte des Herzogs Albrecht von Bayern, August 
Paungartner, in einer Rede vom 27. Juni 156214. Er bezeichnete es als eine ganz 
besondere Notwendigkeit, da8 das Konzil irgendeinen gesetzlichen Modus aus- 
sinne, durch den die ,,inopia cleri‘‘ beseitigt und seine ,,copia‘‘ wiederhergestellt 
wurde. Als Heilmittel empfahl er die Errichtung von ,,scholae domesticae‘‘ und 
Vermehrung der 6ffentlichen Hochschulen, besonders aber schlug er vor, die 
ihrem eigentlichen Zweck entfremdeten kirchlichen Vermégen zu erfassen und 
damit kirchliche Seminare zu fundieren, in denen eine auserwahlte und zahlreiche 
Schar von Jugendlichen erzogen wiirde, so daB man bei eintretendem Bedarf an 
Klerikern aus diesem Seminar die erforderlichen Personen ,,wie aus einer guten 
Werkstatt“ hernehmen kiénne!®. Gerade von der Erziehung einer zahlreichen 
Jugend sei ein allmahliches Erstarken der kirchlichen Krafte zu erhoffen. 

Als im Friihjahr 1563 die Kommission, welche die Reformdekrete beziiglich 
des Weihesakramentes aufstellen sollte, an der Arbeit war, mu8te ihr die Polesche 
Seminaridee als willkommenes Heilmittel in der Not der Zeit erscheinen. Die 


® Conc. Trid. X, 447. to Cones Trids Vai79: 1 Le Plat V (1785), 232 ss. 

12 ibidem 254. 18 ibidem 261, 265. 14 Conc. Trid. VIII, 620 ss. 

1° posse selectum aliquem et copiosum ecclesiastici seminarii in iuventute plantari coetum, 
et ex eo coetu subinde, ubi necessariae utilesque personae requirerentur, tamquam ex instructa 
officina catervatim depromi. : 
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groBe Aufgabe der kirchlichen Reform war ja ohne das Vorhandensein eines 
zahlenmabig ausreichenden und geistig wie sittlich den Anforderungen der Re- 
form entsprechenden Klerus nicht durchzufiihren. Bildungsméglichkeiten gab 
es an sich schon, kamen aber fiir einen grofen Teil der Jugend, die sich dem 
Dienste der Kirche hatte widmen kénnen, praktisch nicht in Frage. Theologisches 
Studium an den bestehenden Universitaéten konnte sich im allgemeinen nur der 
Student aus wohlhabenden Kreisen leisten. Fiir Minderbemittelte waren die 
wirtschaftlichen Schwierigkeiten zu gro8. Die Dom- und Stiftsschulen des Mittel- 
alters waren noch vorhanden, soweit sie in den Schwierigkeiten der Zeit nicht 
untergegangen waren. Aber sie sorgten durchweg nur fiir den Nachwuchs des 
eigenen Klerus und nahmen nur hier und da auch andere arme Kandidaten auf. 
Ein groBer Teil des niederen Klerus erwarb sich seine handwerksmaBige Vor- : 
bildung bei einem Pfarrer, eine Methode, die ein Antrag italienischer Bischéfe 
von 1562 auf dem Tridentinum allgemeinrechtlich machen wollte!*, Da unter 
diesen Umstanden die obengenannte von Paul III. eingesetzte Reformkommis- 
sion von 1536 die Zustande in der Bildung des Klerus als ,,ersten MiBbrauch“ 
bezeichnete, ist nicht verwunderlich. Um die Bildungsméglichkeiten zu bessern, 
hatte das Tridentinum bereits 15461? in Anlehnung an das vierte Laterankonzil 
angeordnet, daB bei bestehenden Pfriinden fiir Doktoren der Theologie die In- 
haber auch wirklich als Lehrer der Heiligen Schrift tatig sein miiBten, daB an 
groBen Kirchen und Orten, wo eine solche Pfriinde fehlte, diese geschaffen 
werden sollte und an kleineren Kirchen wenigstens ein Lehrer der Grammatik 
angestellt wiirde, der arme Scholaren gratis zu unterrichten hatte, damit sie 
dann sich dem Studium der Heiligen Schrift zuwenden kénnten?®. 

Die an der Aufstellung der Reformdekrete fiir die 23. Sitzung arbeitende 
Kommission muBte sich sagen, daB die Dekrete tiber die Verwaltung des Weihe- 
sakramentes notwendig nach einer Erganzung verlangten, welche die Heran- 
bildung eines zahlenmaBig geniigenden und bildungsmaBig den Anforderungen 
entsprechenden Klerus gewahrleistete. Diese Erganzung fanden sie in der Pole- 
schen Seminaridee, die einerseits eine Vermehrung der Bildungsméglichkeiten 
dadurch darstellte, da& in jeder Didzese nach Art der Domschulen eine Aus- 
bildungsgelegenheit geschaffen wurde, andererseits insofern einen gewaltigen 
Fortschritt bildete, als sich nunmehr fiir einen groBen Kreis von Jugendlichen, 
die sonst vielleicht nie zum Studium gekommen waren, ein Weg zu den heiligen 


16 Te Plat V, 614. 

t7sess. V. c. 1. de reform. 

18 Auf die Frage, ob die Errichtung des Collegium Germanicum in Rom fiir das Seminar- 
dekret als Vorbild gedient hat, sei hier nicht naher eingegangen. Merkle bringt gegen diese 
allgemein verbreitete Meinung sehr beachtliche Griinde vor. Perathoner, Idee und Rechts- 
verhaltnisse der tridentinischen Seminarien, Linzer theol.-prakt. Quartalschrift 68 (1915), 
511 erklart hierzu: ,,Diese Vorbildlichkeit bestreitet grundlos S. Merkle‘‘. Nur ist diese Er- 
klarung wenn nicht ,,grundlos‘, so doch ,,unbegriindet“, da man vergeblich nach den Ge- 
gengrtinden bei Perathoner sucht. 
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Weihen erdffnete, weil Unterhalt und Ausbildung keine finanziellen Anforde- 
rungen mehr an sie stellte. 

So reihte die Kommission das Polesche Seminardekret zum gro8ten Teil 
wortwértlich mit einigen Erweiterungen ihren Vorschlagen ein, wobei auch die 
Einleitung des englischen Dekrets mit der Begriindung der Institution aus dem 
groBen Mangel an brauchbaren Geistlichen stehen blieb. In den Beratungen der 
Generalkongregationen?® fand der Seminargedanke den Beifall der meisten Vater. 
Gewohnlich ist nur ein einfaches ,,placet‘‘ in den Akten enthalten, teilweise aber 
auch begeisterte Zustimmungen. Es fehlt jedoch auch nicht an Stimmen, die sich 
nicht sehr fiir den Vorschlag aussprachen, teils weil man die Bestimmungen 
friiherer Synoden — man dachte an die Canones betr. Kathedral- und Stifts- 
schulen — oder auch die obengenannte tridentinische Verordnung von 1546 
iiber die Doktoralpfriinden fiir ausreichend hielt, teils und hauptsachlich, weil 
man Schwierigkeiten in der Beschaffung der Finanzen befiirchtete. Manche 
Vater wiinschten deshalb den Zusatz ,,si fieri potest‘‘ oder ,,ubi observari potest“. 
Allgemein verstand man den Vorschlag ganz im Sinne des Poleschen Dekrets als 
Institut mit Knabenaufnahme. Das im Entwurf genannte Alter von 11 bis 
12 Jahren erschien manchen noch zu hoch. 10, 8 und selbst 7 Jahre wurden als 
Aufnahmealter vorgeschlagen. Bemerkenswert ist.das mehrfach geduBerte Be- 
wuBtsein der Vater, mit einem solchen Bildungsinstitut fiir junge Kleriker ganz 
im Rahmen alter kirchlicher Sitte und alter Canones zu bleiben, wie einzelne 
Vater nicht allein hierbei, sondern iiberhaupt bei den Beratungsgegenstanden 
offenbar ein Gefallen daran fanden, Parallelen aus der Vergangenheit namhaft 
zu machen. Dieser Zusammenhang mit 4lteren Bestimmungen sollte auch 
duBerlich betont werden, indem in der endgiiltigen Redaktion die dem Poleschen 
Dekret entnommene Einleitung durch eine andere, in Anlehnung an Canones 
toletanischer Konzilien von 527 und 633 aufgestellte Formel ersetzt wurde?®. 

Aus dieser so zustande gekommenen Einleitung des Seminardekrets hat man 
vielfach herausgelesen, als habe das Konzil prinzipiell die Seminarbildung als 
die Vorbildung des jungen Klerus erklaéren wollen. Zeigt schon die Ent- 
stehungsgeschichte dieser Einleitung, daB der Seminargedanke nicht aus ihrem 
Gedankengang entstanden ist, und ist es methodisch iiberhaupt miBlich, bei 
Einleitungen mit allgemeinen Sentenzen, die vielfach aus rhetorischen und 
formalen Griinden gewdahlt sind, allzuviel heraus- oder vielmehr hineinlesen 
zu wollen, so zeigt eine nahere Untersuchung, daB es dem Konzil fernlag, das 
Seminar irgendwie zur einzigen Bildungsstatte des Klerus machen zu wollen. 

Schon allein der Umstand, daB& das tridentinische Seminar ,vorziiglich’ fiir 
unbemittelte Ordinanden bestimmt ist, sollte vor dem genannten TrugschluB 
bewahren. Es konnte unméglich den Konzilsvatern einfallen, den Klerus der 
Zukunft ,,vorziiglich aus den sozial geringer gestellten Kreisen sich rekrutieren 


1® Conc. Trid. IX, 487—632, II, div. loc. 
20 Conc. Trid. IX, 628 adn. 3. 
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zu lassen. Hatte doch die mehrfach genannte Reformkommission von 1536 aus- 
driicklich die niedrige Herkunft des Klerus als Mi&stand bezeichnet. Das Konzil 
hat die Bildung als solche von dem Weihekandidat gefordert, aber iiber die Art 
und Weise, wie der Ordinand sich diese Bildung erwerben solle, keinerlei Be- 
stimmung erlassen. Es hat es fiir ausreichend erachtet, den Bischéfen die strenge 
Verpflichtung zu einer genauen Priifung der Kandidaten nach Wissenschaft und 
sittlicher Fiihrung einzuscharfen, ohne sich iiber das Woher dieser Bildung be- 
sonders auszulassen. In der Behandlung eines anderen Punktes, des privilegium 
fori, wird in der gleichen 23. Sitzung im 6. Reformkanon erwdhnt, daf die kleri- 
kale Vorbildung sowohl in einem Seminar wie an irgendeiner Schule oder Uni- 
versitat erworben werden kénne?!. Bestrebungen, die in einem Zusatz zu dem 
Poleschen Dekret?* den Besuch des Seminars méglichst von allen Weihekandi- 
daten erreichen wollten, fanden keine Zustimmung. Zwar enthalten die Akten. 
leider keine MeinungsduBerungen zu diesen Bestrebungen, es ist aber deutlich 
genug, wenn dieser Zusatz des Vorentwurfes bei der endgiiltigen Redaktion ver- 
schwindet. 

Das Konzil hat demnach das Seminardekret keinesfalls als eine prinzipielle 
Regelung der klerikalen Vorbildung betrachtet und das Seminar durchaus nicht. 
als die einzige Vorbildungsstatte zukiinftiger Priester gedacht. Dazu ware auch 
wohl ein ganz anderes Eingehen auf die eigentlichen Bildungsfragen geboten ge- 
wesen, als es in den wenigen Zeilen geschieht, welche das Dekret der wissenschaft- 
lichen Ausbildung und der sittlichen Erziehung widmet. Es ist vielmehr der 
Grundgedanke des Poleschen Seminars, das Schaffen einer Gelegenheit zum 
Heranwachsen guter Ordinanden und die Behebung des empfindlichen Mangels. 
an guten Seelsorgern, der einige Konzilsvater nach Erledigung der Beratungen 
zu dem Ausspruch veranlaBte, da& entweder dieses Seminardekret die erhoffte 
kirchliche Reform bringen wiirde oder iiberhaupt kein Heilmittel mehr iibrig sei, 
wahrend andere den dhnlichen Gedanken duBerten, daB der von dem Seminar-. 
dekret zu erhoffende Erfolg reich genug sei, wenn auch sonst das ganze Konzil 
keine Frucht bringen sollte?4. 

Gegeniiber den bisherigen Zustanden muBte allerdings den Konzilsvatern. 
frohe Zuversicht fiir das Gelingen der kirchlichen Reform kommen bei dem Ge- 
danken, da8 nun in Zukunft durch die neu geschaffene BildungsmOglichkeit in. 
jeder Didzese eine Schar von Jiigendlichen fiir den Dienst der Kirche gewonnen 
und vorbereitet werden wiirde und somit bald ein zahlreicherer vorgebildeter 
Klerus zu erhoffen war. So schrieben auch die Konzilsprasidenten einige 
Tage nach der 23. Sitzung an Karl Borromeo nach Rom, da die eben ver- 


21 nisi ... vel in seminario clericorum, aut in aliqua schola vel universitate de licentia 
episcopi, quasi in via ad maiores ordines suscipiendos versetur. 

22 Conc. Trid. IX, 483, 31: curabit episcopus, ut, quantum fieri poterit, omnes, qui futuri: 
sunt sacerdotes, in ea [schola] educentur et instituantur. 

23 Paleotti bei Theiner, acta genuina ss. oecumenici conc. Tridentini II (1874), 661. 
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flossene Sitzung aus dem Grunde die Errichtung eines Seminars in jeder Didzese 
beschlossen habe, ,,damit man in zukiinftigen Zeiten eine groBere Menge guter 
Priester haben kénne, als man jetzt hat, die geeignet sind zum Kirchendienst 
und zur Seelsorge?#‘. Pius IV. hielt nach Beendigung des Konzils am 30. De- 
zember 1563 eine groBe Allokution an das Kardinalskollegium tiber die triden- 
tinischen Beschliisse. Was er dabei iiber das Seminardekret des Konzils sagte, 
entspricht ganz dem bisher Dargelegten: ,,Placet etiam Nobis, quod a Tridentino 
concilio divinitus decretum est, ut ... seminaria instituantur ecclesiasticae 
disciplinae, ubi alantur et iis moribus atque artibus informentur pueri, ut inde 
soboles existat et copia bonorum ecclesiae ministrorum**“. 


Das Wesen des tridentinischen Seminargedankens ist demnach so 
zu bestimmen: Das Seminar ist von dem Konzil nicht gedacht als eine prinzipielle 
oder normative Form der klerikalen Vorbildung. Es ist vielmehr aus der: 
Not der Zeit heraus entstanden als eine Gelegenheit und Moglichkeit zur Heran- 
bildung eines zahlenmaBig ausreichenden und dabei gut vorbereiteten Klerus. 
Darum sind ihm zwei Momente wesentlich: Die Aufnahme der Zoéglinge im 
Knabenalter und die Bestimmung fiir Minderbemittelte. Das vom Tridentinum 
intendierte Seminar ist deshalb ein Freiseminar in doppeltem Sinne: einmal will 
es keinen Weihekandidaten zum Eintritt verpflichten und dann will es Unterhalt 
und Ausbildung grundsdtzlich unentgeltlich geben. Neu ist an dem triden- 
tinischen Seminar nicht die vita communis der Ordinanden, nicht die Art der 
Bildung und Erziehung, auch nicht die Unentgeltlichkeit von Unterhalt und Aus- 
bildung, alles das findet sich schon bei Dom- und Kollegiatschulen der Vergangen- 
heit. Das Neue war vielmehr das Schaffen eines solchen Instituts fiir die ganze 
Di6dzese und aus Mitteln der ganzen Didzese. Das tridentinische Seminar ist 
deshalb nicht eigentlich eine padagogische Schépfung, sondern eine 
organisatorische Tat groBen Stiles zur Sicherung des klerikalen Nach-- 
wachses?®, 

Es ware nun reizvoll, die Auswirkung des tridentinischen Seminargedankens 
in den einzelnen Landern und Didzesen zu verfolgen, die vielfachen treibenden 
und hemmenden Momente in der Verwirklichung des Seminargedankens aufzu- 
suchen und die mannigfaltigen Arten und Abarten von Seminarformen in ihren 
Gestaltungsursachen zu zeigen. Es wiirde sich°dann die Linie im einzelnen’ 


24 Susta, die romische Kurie und das Konzil von Trient unter Pius IV. 4. Bd., Wien 1914, 
140: Brief der Legaten an Borromeo vom 26. Juli 1563. 

5 Pogiani, epistolae et orationes III, Romae 1757, 387. 

6 Der Umstand, ob der Unterricht der Zéglinge in den wissenschaftlichen Fachern inner- 
halb des Hauses oder bei einer am Orte des Seminars bestehenden Hochschule erfolgt, beriihrt 
nicht das Wesen des Seminars. Der Text des Dekrets denkt offenbar an Unterricht im Hause. 
Das erste Musterseminar, das Pius IV. errichtete, das Seminarium Romanum, hatte keinen 
eigenen wissenschaftlichen Unterricht, wie bis heute in der Stadt Rom eine Menge Kollegien 
ohne eigenen Unterricht dennoch als Seminare gelten. 
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zeichnen lassen, wie es von der auf dem Konzil vor allem als Méglichkeit der 
Priesterbildung gedachten Zweckbestimmung mit der Betonung der Knaben- 
aufnahme und Knabenerziehung alsbald — hier friiher, dort spater — zu der 
starkeren Betonung der eigentlichen Berufsvorbereitung in den philosophischen 
und theologischen Studien gekommen ist, wobei sich dann weiter namentlich in 
Deutschland die Abart des spezifischen ,,Priesterseminars‘‘ im Sinne eines kurzen, 
der Weihe unmittelbar vorhergehenden rituell-pastoralen Ausbildungskursus 
entwickelt hat. Weiterhin wiirde es sich dann im einzelnen ergeben, wie aus dem 
vom Tridentinum als Freiseminar gedachten Institut allmahlich auf dem Wege 
liber partikularrechtliche Bestimmungen allgemein das Pflichtseminar ge- 
worden ist, welches nun der Kodex allgemeinrechtlich festgelegt hat. 

Diese Entwicklungsmomente des tridentinischen Seminargedankens koénnten 
noch vermehrt werden, wenn die Entwicklung der padagogischen Fragen in den 
Seminaren vom Tridentinum bis zur Gegenwart mitberiicksichtigt wiirde. Es 
wiirde sich dann eine reiche Entwicklungsgeschichte des Seminargedankens 
zeichnen lassen. Zundchst freilich miissen noch Vorarbeiten in zuverlassigen 
genetischen und nicht blo8 chronologischen Monographien der Geschichte einer 
ganzen Reihe von Einzelseminaren abgewartet werden, von denen bisher nicht 
gerade viele vorliegen. 


z 129 


Der Altar und seine Ausstattung 
nach Auffassung und Anordnung der Kirche. 


Von Prof. Dr. G. Lorenz Bauer, Dillingen a. D. 


ie Wahrheiten des Glaubens, wie sie in den einzelnen Dogmen der katho- 
lischen Kirche den Glaubigen vorgelegt sind, bilden insgesamt eine wunder- 
bar geschlossene Einheit und vollendete Harmonie. Sie sind ja nichts anderes 
als die iibernatiirliche Kundgebung Gottes, der ewigen Harmonie und absoluten 
Schénheit. Auf den Offenbarungswahrheiten ruhen die liturgischen Gesetze der 
Kirche, unmittelbar die einen, mehr oder weniger mittelbar die anderen. Wegen 
dieser Beziehung zur Offenbarung spiegeln sich in den liturgischen Gesetzen die 
katholischen Glaubenslehren wider und damit auch in jedem Gotteshaus, das in 
allen seinen Teilen, namentlich in bezug auf Altar und Tabernakel durchaus den 
von der Kirche erlassenen Anordnungen entspricht. Umgekehrt bringt jede Ver- 
nachlassigung der liturgischen Vorschriften, mag sie dem ersten Blick auch als 
geringfiigig erscheinen, einen MiBklang und jeder Widerspruch eine férmliche 
Stérung in die von der Kirche gewollte Harmonie im katholischen Gotteshaus. 
Infolge der Macht der Gewohnung mag von vielen Glaubigen, selbst vom Klerus, 
dieser MiBklang und diese St6rung nicht empfunden und auch von den fiir die 
Durchfiihrung der liturgischen Gesetze Verantwortlichen nicht stets mit aus- 
reichender Energie bekampft oder verhindert werden. Andersglaubige werden 
jedoch, wie die Erfahrung zeigt, gar nicht so selten in Vorurteilen bestarkt, wenn 
gegen das kirchliche Verbot, z. B. im Maimonat, der Tabernakel mit dem Aller- 
heiligsten zum Postament fiir ein Bildnis der Gottesmutter oder dauernd fiir 
andere Bilder benutzt wird. Auch wenn eine derartige Bestarkung irriger An- 
sichten nicht gegeben ist, die Vernachlassigung und Ubertretung der liturgischen 
Bestimmungen bleibt ein VerstoB gegen die kirchliche Disziplin, die im Gottes- 
haus in vorbildlicher Weise gewahrt werden muff, damit nicht, wie schon gesagt, 
der Kultstatte jene Einheit und Vollendung geraubt ist, durch welche sie die 
objektive Darstellung des katholischen Glaubens und Denkens wird. Deshalb 
ist genaueste Kenntnis der das Gotteshaus, den Altar, Tabernakel usw. betreffen- 
den Anordnungen dem Klerus wie dem christlichen Kiinstler unerlaBlich. Aber 
nicht nur der Buchstabe muB erfaBt sein. Auch dafiir ist lebendiges Verstandnis 
nétig, wie die kirchlichen Gesetze im einzelnen und in ihrer Gesamtheit zum 
Ausdruck des katholischen Glaubens und Betens werden. In dem MaBe, in dem 
gerade diese tiefere Einsicht bei dem verantwortlichen Rektor der einzelnen 
Kirche und bei dem beauftragten Kiinstler vorhanden ist, wird es nicht mehr 
am geschuldeten Gehorsam gegen die liturgischen Gesetze fehlen und damit auch 
nicht mehr an der ersten Voraussetzung fiir harmonische Schénheit im katho- 
lischen Gotteshaus. 
Es sei deshalb hier auf eine Anzahl besonders bedeutsamer bzw. in weitem 
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Umfang entweder gar nicht oder nicht geniigend beachteter liturgischer Vor- 
schriften iiber den Altar und der ihnen zugrunde liegenden Wahrheiten kurz hin- 
gewiesen. 


I. Der Altar in seinen wesentlichen Bestandteilen. 


Als Altar betrachtet die liturgische Gesetzgebung die zur Darbringung des 
eucharistischen Opfers bestimmte und geweihte Statte. Fiir jede zu konse- 
krierende Kirche schreibt das kirchliche Rechtsbuch! wenigstens einen fest- 
stehenden Altar vor, bestehend aus der Altarplatte (mensa) und dem mit dieser 
unzertrennlich verbundenen und sie tragenden Unterbau (stipes) samt den ein- 
zuschlieBenden Reliquien. Alles dieses und nur dieses bildet in den Augen der 
Kirche die Wesensbestandteile des Altars; auf diese erstreckt sich die kirchliche 
Konsekration. Wenn auch nicht tiberall, wo das heilige Opfer zu feiern ist, ein 
solch feststehender Altar vorhanden sein kann, so la&t doch die Kirche niemals 
die heilige Messe darbringen, wenn nicht wenigstens auf einem geeigneten Unter- 
bau ein kleiner, tragbarer und konsekrierter Altarstein (altare portatile) sich 
befindet, auf dem wahrend der heiligen Handlung die eucharistischen Gestalten 
ruhen. Es ist klar, daB der christliche Kiinstler beziiglich dieser wesentlichen 
Bestandteile des Altars kein solch ausgedehntes Feld fiir das ktinstlerische 
Schaffen besitzt wie etwa an einem beigegebenen Hochbau; trotzdem muB er 
sich selber in tiefster Seele iiber die einzigartig hohe Bedeutung der durch die 
Konsekration zu heiligenden Teile des Altars klar sein. Sonst wird er nie im- 
stande sein, gerade bei einer Verbindung derselben mit einem Hochbau die 
4uBerlich unscheinbaren Formen des Stipes mit der Mensa so hervorzuheben, 
daB diese selbst einem gewaltigen und majestatischen Aufbau gegeniiber das 
Wesentliche des Altares auch vom kiinstlerischen Gesichtspunkt aus bleiben und 
als das Wesentliche von dem blo& hinzugegebenen Schmuck des Aufbaus auch 
durch einfache Kirchenbesucher unterschieden werden kénnen. So stellt gerade 
die Einfachheit und Schlichtheit der wesentlichen Bestandteile gegentiber der 
Mannigfaltigkeit der Form und Pracht des akzidentellen Aufbaues den Kiinstler 
vor eine wahrhaft groBe Aufgabe. Daf tatsachlich der Altartisch die soeben 
bezeichnete Stellung im Unterschied zu allen anderen Kiinstlerisch noch so wert- 
vollen Teilen eines Hochbaues hat, ergibt sich aus folgendem. 

Die von der Kirche wesentlich zur Konsekration geforderten Teile des Altares 
allein sind die Statte der eucharistischen Opferfeier und als solche Statte des 
héchsten Aktes jeglicher Gottesverehrung. Denn bei der Mefopferfeier als der 
Vergegenwartigung des Kreuzopfers Christi ist nicht der Priester oder der ein- 
zelne Glaubige der in erster Linie Tatige, sondern Christus, der Gottmensch 
selber, an den Kirche, der Priester und der einzelne Christ als Diener Christi 
glaubig sich anschlieBt, gibt vielmehr durch den von ihm vollzogenen Kult der 
heiligen Handlung ihren unendlichen Wert. Wegen dieser wunderbaren, geheim- 


1Can. 1197. 
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nisvollen Wiirde des eucharistischen Opfers laBt es die Kirche auch im Heiligtum 
des Gotteshauses nur an der durch einen besonderen feierlichen Weiheakt heilig 
und ehrwiirdig gemachten Statte des Altares darbringen. Durch die bei dieser 
Konsekration am Altarstein vollzogene Salbung wird der Altar in den Augen 
der Kirche zum Symbol fiir Christus selber, der ja als den Geistgesalbten und 
Eckstein sich bezeichnet?. In diesem Sinne sagt das Pontificale Romanum?: 
,,Der Altar in der heiligen Kirche ist Christus selber nach dem Zeugnis des hl. Jo- 
hannes, welcher in seiner geheimen Offenbarung erzahlt*, er habe einen vor dem 
Throne stehenden goldenen Altar gesehen, auf dem und durch den die Opfergaben 
der Glaubigen Gott geweiht wurden.‘ Ahnlich das Breviarium Romanum’: 
,Der mit Chrisma gesalbte Altar soll ein Bild unseres Herrn Jesus Christus sein, 
der unser Altar, unsere Opfergabe und unser Priester ist.“ So wie nun im le- 
bendigen Gottesbau der Kirche, der aus den Glaubigen als ,,lebendigen Steinen“ 
sich auferbaut®, Christus als Gottmensch in unvergleichlicher Weise tiber den 
durch die Gnade geheiligten Glaubigen steht, so kommt in dem durch die Kon- 
sekration oder Benediktion geheiligten Gotteshaus dem durch eigene Weihe und 
Salbung zum Sinnbild Christi gewordenen Altar eine ganz einzigartige Stellung, 
Wiirde und Aufgabe zu. In diesem Geist mu der Altar als Ganzes aufgefaBt 
werden; in diesem Sinn miissen aber auch an ihm die wesentlichen Teile’, 
durch die allein er seine Wiirde erhalt und seinem erhabenen Zwecke dient, als 
solche in einer von niemand verkennbaren Weise in der kiinstlerischen Gestaltung 
hervorgehoben und veranschaulicht sein. Sonst ware das Ideal des Altars im 
Geist der Kirche nicht verwirklicht. 


II]. Die Altarbekleidung. 


Fiir jeden Altar schreibt die Kirche als Ausdruck der ihm als Symbol Christi 
und als Statte des eucharistischen Opfers zukommenden Wiirde eine vollstandige 
Bekleidung vor, auch wenn stipes und mensa noch so kunstvoll gearbeitet sind. 
Nach vollzogener Konsekration wird iiber die gesamte Mensa ein Wachsleinen 
(pannus lineus ceratus) ausgebreitet, Chrismale genannt, weil es die mit dem 
heiligen Chrisma gesalbte Altarplatte unmittelbar bedeckt. Sodann muB8 der 
Altar bekleidet sein mit reinen, dreifach iiber die Mensa gebreiteten Leinen- 
tiichern, von denen wenigstens das oberste rechts und links bis zum Boden herab- 
reicht, und mit den ,,Antipendien‘‘ (ornamenta, pallia), welche die Vorderseite 
und bei freistehenden Altaren auch die Riickseite schmiicken, womdglich in der 


2 Eke4 18 Mt 21), 42: 

* Pars I, De Ordinatione Subdiaconi (post Litanias). 

4 Apok 1, 13. 

5 Die 9 Novembris, in Dedicatione Archibasilicae Ssmi Salvatoris, lectio IV. 

* Breviarium Romanum, Commune Dedicationis Ecclesiale, In Vesperio Hymnus. 

” Die geltenden Vorschriften hieriiber sind von mir zusammengestellt: Andreas Schmid, 
Der christliche Altar, Neubearbeitung von Oscar Doering, Paderborn 1928, 6. Periode. 
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Farbe des Festes oder Offiziums®. Alle diese zur Bekleidung des Altars dienenden 
Gegenstande (tobaleae und ornamenta), wie das auf dem Altar aufzustellende 
Kreuz nebst Leuchtern und sonstigem Schmuck (vasa, ornamenta), erhalten 
vorher die Weihe, ,,damit sie wiirdig werden fiir den géttlichen Dienst und die 
heiligen Geheimnisse und in wiirdigem Dienst ihr Amt erfiillen bei der Dar- 
bringung des Leibes und des Blutes Jesu Christi‘. 

Daraus folgt: Die Kirche schreibt die Bekleidung und den mit ihr gegebenen 
Schmuck des Altars vor zunachst wegen des hochheiligen Opfers, das am Altar 
gefeiert wird. Weil aber der Altar in den Augen der Kirche ein Symbol fiir 
Christus selber ist, bringt die verordnete Bekleidung des Altars noch eine andere 
Wahrheit zum Ausdruck. Das rémische Pontifikale fahrt, nachdem es den Altar 
als (Sinnbild fiir) Christus bezeichnet hat, fort: ,,Die Tiicher und Korporalien 
dieses Altars sind (Sinnbilder fiir) die Glieder Christi, namlich die Gldubigen 
Gottes, von welchen der Herr wie mit kostbaren Gewdndern umgeben wird, 
wie der Psalmist!® sagt: ,Der Herr regiert und hat mit Herrlichkeit sich um- 
kleidet.‘ Der hl. Johannes! sah ferner in seinen Offenbarungen den Menschen- 
sohn mit einem goldenen Giirtel umgeben, namlich mit der Schar der Heiligen.“ 
Deshalb mahnt der Bischof die zu Weihenden, denen er zuvor die Sorge fiir 
Reinigung der Altarleinwand und Korporalien zur Pflicht gemacht: ,,Wenn also 
die Glaubigen infolge menschlicher Gebrechlichkeit irgendwie sich beflecken 
soliten, so muiBt ihr das Wasser der géttlichen Lehre darbieten, damit sie, da- 
durch wieder gereinigt, zur Zierde des Altares und zur Feier des géttlichen Opfers 
zurtickkehren. Seid daher so gesinnt, da ihr den géttlichen Opfern und der 
Kirche Gottes, d. h. dem Leibe Christi, wiirdig zu dienen vermédget!?.““ Wie 
also der Altar das Symbol Christi ist, so ist seine Umkleidung mit dem reinen, 
weiBen Linnen und dem farbigen bunten Schmuck der Antipendien das Symbol 
der Kirche, der Glaubigen. 

Der konsekrierte Altar, bekleidet nach Vorschrift der liturgischen 
Biicher mit dem geweihten Altarleinen und Antipendium,’ wird so 
zum bedeutungsvollen Symbol des geheimnisvollen Leibes Christi, 
der Kirche. Die innige Verbindung, die zwischen dem Altar und dem ihn be- 
kleidenden Schmuck besteht, weist auf die lebendige, iibernatiirliche Lebensver- 
bindung hin, die nach der Offenbarung zwischen Christus, dem Haupt der Kirche, 
und den Glaubigen, den Gliedern des geistigen Leibes Christi, gegeben ist. Vom 
Haupt ergie&t sich der iibernatiirliche Lebensquell der Gnade tiber die Glieder. 
Das geschieht in vorziiglichstem Grade, wenn ,,auf dem Altar und durch den 


8 Pontificale Romanum, p. Ii De Altaris Consecratione, Benedictio tobalearum etc. ; 
Missale Romanum, Rubr. generales XX; Caeremoniale Episcoporum lib. 1 cap. 12, 11. 

® Pontificale Rom., I. c. 

10°Ps 92) [93], 1: 

11 Apok 1, 13. 

12 Pontificale Rom., p. 1 De Ordinatione Subdiaconi (post Litanias). 
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Altar die Opfergaben der Glaubigen Gott geweiht werden“, d. i., wenn die Opfer- 
gaben des Volkes, Brot und Wein, bei der heiligen Wandlung zu der Opfergabe 
werden, die am Kreuz dargebracht wurde, und wenn mit den sichtbaren Gaben 
als dem Sinnbild der zu heiligenden Glaubigen die Glieder mit Christus dem 
Haupt dem Vater sich darbringen. Durch die Frucht dieser Hingabe in der 
sakramentalen Vereinigung mit Christus beim GenuB& der geheimnisvollen Speise 
dieses Opfers werden die Glaubigen mehr und mehr zur innigsten Gemeinschaft 
und iibernatiirlichen Verahnlichung mit dem Haupt erhoben und ihrerseits der 
Anteilnahme an seiner Herrlichkeit teilhaftig. Weil aber alle diese Gnadenschon- 
heit der Glaubigen ihren letzten Grund einzig im Erlosungsverdienst Jesu Christi 
hat, darum ist die Herrlichkeit der Glieder ein Ruhm fiir Christus selbst. Nicht 
ohne Grund sieht deshalb das Pontificale!? in dem mit kostbaren Gewandern, als 
dem Sinnbild der Glaubigen, bekleideten Altar eine sinnbildliche Darstellung 
fiir die Erfiillung des Psalmworts: ,,Der Herr regiert und hat mit Herrlichkeit 
sich umkleidet.‘‘ Von hier aus versteht man ohne Schwierigkeit die Forderung 
der Kirche, daB die Antipendien des Altars, namentlich an den Festen, besonders 
kostbar seien: aus Gold, Silber oder Seide mit wertvollen Goldstickereien (pallea 
aurea, vel argentea, aut serica, auro perpulchre contexta!4), und ebenso die 
andere, daB sie woméglich in der Farbedem Fest oder Offizium entsprechen?>. 
Je kostbarer die Umkleidung des Altars, desto besser bringt sie 
die Wiirde Christi und die Heiligkeit der Glieder seines Leibes zur 
Darstellung, desto mehr mahnt sie die Glaubigen, in der innigsten 
Verbindung mit Christus nach dem Wachstum in der Heiligkeit zu 
streben. Jegewissenhafter die Farbe der Antipendien dem Fest oder Offizium 
entspricht, desto eindringlicher macht sie den einzelnen gleich beim Eintritt ins 
Gotteshaus, und ehe der Priester den Altar betritt, darauf aufmerksam, welcher 
Akkord bei der betreffenden Gottesdienstfeier besonders laut in der Seele erklin- 
gen, ob hehre Festesfreude, gliihende Liebe, heilige Hoffnung, ernste BuBe oder 
stille Trauer uns beseelen und zur Opferhingabe mit Christus antreiben soll. 
Wegen dieser hohen Bedeutung der Altarbekleidung nach Auffassung der 
Kirche diirfen Klerus und Kiinstler in keiner Weise das kirchliche Gebot iiber- 
sehen und auch nicht tiber Teile desselben sich hinwegsetzen. Das ist aber der 
Fall, wenn nicht der ganze Altar die vorgeschriebene Bekleidung aufweist. Des- 
halb ist zundchst zu beachten, daB von dem dreifachen Linnen, das die Altar- 
mensa bedeckt, wenigstens das obere, wie das Missale und Caeremoniale be- 
stimmen, bis zum Boden herabreiche uud die von den Antipendien nicht be- 
kleidete rechte und linke Seite verhiille. Ein Dekret der Ritenkongregation!* vom 


8 Pars I, De Ordinatione Subdiaconi (post Litanias). 

14 Caeremoniale Episcoporum lib. 1 cap. 12, 11. 

18 Missale Romanum, Rubricae generales XX. 

1® Decreta authentica Congregationis Sacrorum Rituum, Romae I—VII 1898—1927, 
L). n. 4029 ad 1. 
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9. Juni 1899 erklart ausdriicklich, die Gewohnheit, das oberste Leinen nicht bis 
zum Boden reichen zu lassen, diirfe nicht beibehalten werden. Ebenso genaue 
Beachtung fordert die Anordnung des Antipendiums. Bei der Zusammenstellung 
der kirchlichen Vorschriften iiber die Ausstattung des Altares und Tabernakels in 
Jahrgang 18 der Zeitschrift ,, Die Christliche Kunst‘‘(Miinchen, Heft 5/6, Februar- 
Marz 1922, 80) ist mir selber ein bedauerlicher Irrtum unterlaufen, indem ich 
statt der Vorschrift, das Antipendium des Altars solle woméglich von der Farbe 
des Festes oder Offiziums sein, schrieb, es solle der Altar woméglich mit einem 
Antipendium geschmiickt werden, und infolge davon die Ansicht von sehr vielen 
Autoren unterstiitzte, nach welchen das Antipendium von der Kirche nicht fiir 
jeden Altar vorgeschrieben sein soll. Eine solche Abschwadchung oder Aufhebung 
der kirchlichen Vorschrift ist, auch wenn sie bei uns weit verbreitet wurde, nicht 
zulassig. Gewif macht das Missale die Erlaubtheit der Zelebration nicht vom 
Vorhandensein des Antipendiums abhangig, wie das der Fall ist beziiglich des 
fiir die Altarmensa vorgeschriebenen Linnens?’; aber das Missale fordert bei der 
Ausstattung des Altars fiir die Opferfeier in einer und derselben Vorschrift sowohl 
das Altarleinen wie das Antipendium. Man muB deshalb sagen: Der einzelne 
Priester kann zwar ohne weiteres an einem Altar ohne Antipendium zelebrieren, 
aber jeder Rektor einer Kirche oder Kapelle hat auf Grund des MeBbuches und 
anderer liturgischer Biicher die Pflicht, fiir die Ausstattung der Altare mit dem 
Antipendium zu sorgen. Das ist gefordert wie durch den Buchstaben so 
auch durch den Geist der liturgischen Gesetzgebung. Denn wenn die Kirche 
nach dem Pontificale unzweifelhaft mit der verordneten Bekleidung des Altars 
die grundlegende Glaubenstatsache der Verbindung Christi mit den Gliedern 
seines geheimnisvollen Leibes fortgesetzt den Glaubigen symbolisch vor Augen 
fiihren will; wenn ferner durch den Glauben feststeht, daB die Heiligkeit der 
Glaubigen nicht bloB negativ im Freisein von schwerer Siinde, sondern auch 
zugleich positiv in der Ausstattung mit der iibernatiirlichen Gnade und Lebens- 
verbindung mit Gott besteht, und wenn die erstere Seite versinnbildet ist im 
makellosen, weiBen Altarleinen, nach den erwahnten Worten das Pontificale, und 
demnach die neben dem Linnen zur Bekleidung noch verordneten Ornamenta 
oder Antipendien den positiven Schmuck der Gnade und tibernatiirlichen Heilig- 
keit ausdriicken: dann ist es klar, daB der Rektor der einzelnen Kirche die er- 
habenste Statte im Gotteshaus nicht aus Unwissenheit oder Nachlassigkeit des 
so bedeutungsvollen und stets eindringlich mahnenden Schmuckes durch Weg- 
lassung des Antipendiums berauben darf. 

Es ist also nicht richtig, zu sagen, wie es bei uns fast allgemein geschieht: 
Der kiinstlerisch gearbeitete Stipes ist ein Ersatz fiir das Antipendium. Ohne 
Zweifel miissen Stipes und Mensa sorgfaltig gearbeitet sein. Das ist schon durch 
die Tatsache gefordert, daB der Altar dem hochheiligen Opfer dient und Sinnbild 


17 Missale, De defectibus circa Missam occurrentibus X. 
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Christi ist. Aber ein Altar von héchstem kiinstlerischem Wert kann nun einmal, 
wenn ihm die gebotene Umhiillung auch nur teilweise fehlt, nicht in genugender 
Weise die mannigfaltigen Wahrheiten und Geheimnisse sinnbildlich darstellen, 
wie es nach dem Willen der Kirche der Fall sein soll. Dazu ist neben dem vor- 
schriftsmaBig angebrachten Altarleinen auch das Antipendium unerlaBlich. Des- 
halb miissen am Griindonnerstag bei der AltarentbloBung ausdriicklich neben 
dem Altarleinen auch die Antipendien entfernt werden. Dramatisch bringt so 
die Kirche zum Ausdruck, wie nach der Feier des Abendmahls in der Leidens- 
nacht der géttliche Meister am Olberg bei seiner Gefangennahme von allen seinen 
Jiingern verlassen wurde?®. 

Die christliche Kunst kann die Forderung des Antipendiums seitens der 
Kirche nur mit gréBtem Dank begriiBen; denn die allgemeine Durchfithrung der 
kirchlichen Anordnung eroffnet ihr eine vielseitige Betaétigung. Es wird freilich 
immer arme Kirchen geben, die nur die ganz unbedeutenden Ausgaben fiir Anti- 
pendien aus einfachem Stoff und ohne kunstvolle Stickereien sich werden kosten 
lassen. Aber alle diese werden deshalb auch ausnahmslos fiir die heiligste Statte 
die gebotene Bekleidung in der einfachsten Form zu leisten vermégen, falls 
nur nicht fiir unnétige und oft nicht einmal wiinschenswerte Zwecke Ausgaben 
gemacht werden. Abgesehen aber von diesen Fallen ganz groBer Not, wird durch 
die allgemeine Durchfiihrung der Vorschrift des Antipendiums einer ganzen Reihe 
von Kunstzweigen reiche Méglichkeit fiir kiinstlerisches Schaffen gegeben. Man 
denke nur daran, daB das Caeremoniale pallea aurea vel argentea, aut aut serico 
perpulchre contexta anordnet. Wie vielseitig sind die zur Darstellung geeigneten 
Stoffe aus der alttestamentlichen Prophetie und Typik, aus der neutestament- 
lichen Offenbarung, aus den Tatsachen der Tradition! Erhaltene Antipendien 
aus einer Zeit, die am Altar und im Heiligtum keinen Wunsch und erst recht 
kein Gebot der Kirche unerfiillt lie8, beweisen es uns. 

Seitdem man um die Vorschrift des Antipendiums sich nicht mehr viel 
kimmerte, hat man es als Mangel empfunden, wenn die Vorderseite des Altars 
am Hochfest wie am Werktag, bei héchster Freude wie am Tage gréBter Trauer 
in ganz gleicher Weise sich darstellt. Man will dieser Schwierigkeit entgehen, 
indem man die Vorderseite am Festtage mehr oder weniger vollstandig durch 
breite Spitzen am Altartuch zu verhiillen sucht. Es geschieht das nicht gemaB 
dem Willen der Kirche. Einmal legt sich damit die Versuchung nahe, das Altar- 
tuch moglichst selten zu waschen, um die Spitzen zu schonen, was mit der Heilig- 
keit des Opfers sich nicht vereinigen laBt. Ferner sind diese Spitzen wegen der 
am Altar zu vollziehenden Handlungen standig in unruhiger Bewegung, was 
schlecht zur Wiirde des gottesdienstlichen Aktes paBt. Beim Antipendium ist 
das anders; denn dieses muB nach der feinempfindenden Anordnung des Caere- 
moniale?® straff auf Holzrahmen aufgespannt sein und darf nicht bauschig oder 


18 Mt 26,56; Mk 14, 51. -libs lecap: 12s 
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in Falten herabhangen. Zudem la8t sich der Festcharakter durch das farbige 
Antipendium viel wirksamer auspragen. Selbstverstandlich muB fiir geeignete 
Anbringung des Antipendiums gesorgt werden. Zweckmafig wird gleich beim 
Bau des Altars die Einrichtung getroffen, daB dasselbe bequem (am besten von 
der Seite) eingeschoben werden kann. Stets muB gleichzeitig Raum sein fiir 
zwei Antipendien, weil bei verschiedenen Anlassen wahrend des Gottesdienstes 
das erste Antipendium zu entfernen ist, z. B. nach der-Tagesvesper am Vorabend 
vor Allerseelen, nach der Kerzenweihe und Prozession am LichtmeBtage (aufer 
wenn dieser mit Septuagesima zusammenfallt), beim Peccatores der Allerheiligen- 
litanei nach der Taufwasserweihe am Vortag vor Ostern und Pfingsten. Gerade 
dadurch, da8 sogar das Memoriale Rituum” fiir kleine Pfarrkirchen ohne Leviten 
ausdrticklich darauf dringt, daB fiir genannte Falle stets ein doppeltes Anti- 
pendium am Beginn des Gottesdienstes angebracht ist, um den Wechsel der 
Altarbekleidung auf méglichst einfache Weise zu erméglichen, zeigt die Kirche, 
da8 sie tiberall, auch in kleinen Verhaltnissen, auf der Bekleidung des Altars 
genau nach den von ihr gegebenen Vorschriften besteht. Vom asthetischen wie 
dogmatischen Gesichtspunkt verlangt iiberall und ausnahmslos die Forderung 
der Kirche gewissenhafte Beriicksichtigung. 


II]. Das Altarkreuz. 


Der Altar ist Opferstatte. Das Opfer, das an ihm vollbracht wird, ist die 
Vergegenwartigung des Opfers Christi am Kreuz. Um diese geheimnisvolle Wahr- 
heit des Glaubens, daB Christus am Altar durch die Hande des Priesters fort- 
gesetzt opfert und geopfert wird, wie er blutig am Kreuz sich opferte, lebendig 
und eindrucksvoll zum Ausdruck zu bringen, verlangt die Kirche als unerlaBliche, 
dauernde Ausstattung eines jeden Altares ein Kreuz mit dem Bildnis des Ge- 
kreuzigten inmitten von Leuchtern. Das Kreuz mit dem Gekreuzigten ist das 
einzige Bild, das die Kirche an der heiligsten Statte des Gotteshauses, dem Altar, 
verlangt. Die nach den Forderungen des Glaubens* den heiligen Bildern ge- 
schuldete Verehrung bringt die Kirche in erster Linie gegeniiber dem Kreuz des 
Altares zum Ausdruck. Sie gebietet dem Zelebrans bei den liturgischen Funk- 
tionen, besonders wahrend der Darbringung des heiligen Opfers, das Kreuz am 
Altar zu verehren durch tiefe Verneigung des Korpers?* oder des Hauptes?’, 
durch Inzensation®4, durch Aufblick oder Hinwendung zum Kreuz”. Sie gebietet 


20 editio typica, Romae et Ratisbonae 1920, z. B. tit. 1 cap. 1. In altarii maiori 1; tit. 6 
cap. 1 In altari maiori 2. 

21 Concilium Nicaenum II, 787 cf. H. Denzinger-C. Bannwart, Enchiridion, n. 302 ss. 

22 Missale Romanum, editio typica 1920, Ritus servandus in celebratione Missae II 2 und 
XII 6. 

23 Ebenda VI 1, 1V 4 usw. 

24 Ebenda IV 3 u. 4, VII 10 usw. 

25 Ebenda V 1, VI 2 usw. 


137 


den Altardienern, den Majoristen (Leviten) und Minoristen (MeBdienern), wah- 
rend der Ausiibung ihres Dienstes das Altarkreuz zu verehren, ganz gleich, ob 
Hoch- oder Nebenaltar, durch Beugung des Knies beim Ankommen am Altar, 
beim Voriibergehen in der Mitte und beim Verlassen des Altares®®. In ahnlicher 
Weise ist fiir alle vor dem Kreuz des Hochaltares eine Kniebeugung vorge- 
schrieben nach der feierlichen Enthiillung des Kreuzes am Karfreitag bis zur. 
Non des Karsamstags??. Diese verschiedenartigen Formen der Verehrung des 
Altares sind Ausdruck des cultus latriae relativus, der dem Kreuz gebiihrt. Wir 
haben hier den cultus latriae (nicht duliae), denn die Verehrung des Kreuzes 
gipfelt in der Anbetung des Gekreuzigten; wir haben aber bloB den cultus 
latriae relativus (nicht absolutus), denn die Verehrungswiirdigkeit des Kreuzes 
ruht in seiner Beziehung zum Gekreuzigten. Aus diesem Grunde ist die auBere 
Form der Verehrung teils Kniebeugung, teils bloBe Inklination. 

Nach dem Gesagten ist die einzigartige Ehrenstellung des Kreuzes 
am Altar erklarlich, wie sie die liturgischen Biicher fordern. Das Kreuz ist 
stets und ausnahmslos wesentliche Ausstattung der Opferstatte. Nie- 
mals und in keiner Weise darf es als etwas nur Nebensachliches und Unter- 
geordnetes erscheinen, auch dann nicht, wenn dem Altar ein Hochbau von ma- 
jestatischer Pracht zur Zierde beigegeben ist. Das Altarkreuz muB in einer Reihe 
mitten zwischen den Altarleuchtern stehen?®. Bei der Opferfeier muB es vom 
Priester und vom Volk (bequem) gesehen werden kénnen*®*. Demnach muB es 
wenigstens noch etwa | m iiber die Altarmensa emporsteigen. Nur so ist auch 
der dem zelebrierenden Priester beim Erheben der Augen stets vorgeschriebene 
Blick zum Kreuz méglich®*, Um diese angegebene Ehrenstellung dem Altarkreuz 
unter allen Umstanden zu sichern, ist von der Ritenkongregation das Anbringen 
eines bloB kleinen, kaum sichtbaren Kreuzes am Sakramentsaltar iiber dem 
Tabernakel, an anderen Altaren iiber einem Bild inmitten des Altaraufbaues als 
MiBbrauch erklart und zuriickgewiesen (abusum reprobandum) und den Or- 
dinarien die Beseitigung dieses MiBbrauches zur Pflicht gemacht worden. Dieses 
Dekret erhielt besonderen Nachdruck durch die ausdriickliche Billigung des 
Papstes Pius VII., der auch seinerseits nochmals die Ordinarien strikte ver- 
pflichtete, die restlose Beobachtung der Entscheidung durchzufiihren®?. Wenn 
der Altaraufbau ein groBes Bildnis des Gekreuzigten (Gemalde oder Kruzifix) 


*6 S. Rit. Congr. 16. Nov. 1906, D.n. 4193 ad I; Caer. Episc. 1.1 cap. 18,3; Memoriale 
Rituum, ed. typica 1920 z. B. tit. 4 cap. 2 § 4, 6. 


*7'S. Rit. Congr. 9. Mai 1857, D. n. 3049 ad V; u. 12. September 1857, D. n. 3059 ad IV; 
Memoriale Rituum, 1920, tit. 5 cap. 2 § 4, 27 cf. tit. 4 cap. 2 § 4, 6. 


*8 Missale Rom., Rubr. generales XX; Caerem. Ep. lib. 1 cap. 12, 11; S. Rit. Congr. 
\1. Juni 1904, D. n. 4136 ad II. 


*° S. Rit. Congr. 17. September 1822, D. n. 2621 ad 7. 
89S. Rit. Congr. 22. Juli 1848, D. n. 2960 ad 3. 
81'S. Rit. Congr. 17. September 1822, D. n. 2621 ad 7. 
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enthalt, ist ein Kreuz zwischen den Leuchtern nicht mehr eigens gefordert®, ja 
nach dem Satz: Ne bis idem nicht einmal wiinschenswert. In allen anderen Fallen 
mu§ das Kreuz nicht so sehr als Teil des Hochbaues erscheinen, sondern vielmehr 
als Ausstattung der eigentlichen Opferstatte selber. Zwar ist die Aufstellung 
der Altarleuchter und demnach auch des Kreuzes auf einer Leuchterbank fiir 
zulassig erklart®*; unter keinen Umstanden aber darf diese Leuchterbank als 
gleichsam selbstverstandlicher Bestandteil eines Altares zum Aufstellen von 
Kreuz und Leuchtern oder als unerlafliches Bindeglied zwischen Altarmensa 
und Aufbau bezeichnet werden, wie es irrtiimlicherweise heute sooft geschieht. 
Denn das der Kirche vorschwebende Ideal fordert gemaB der Bestim- 
mung des Caeremoniale Episcoporum die Aufstellung von Kreuz und Leuchtern 
in planitie altaris**, d.h. auf der Altarmensa selber, unmittelbar iiber dem 
Altarleinen. Man kann gegen diese Anordnung nicht mit Grund praktische Ge- 
sichtspunkte geltend machen. Gewi8, der Wechsel des Altarleinens erfordert in 
diesem Fall das Umstellen von Kreuz und Leuchtern. Aber ein solches ist auch 
sonst verlangt, z. B. durch das fiir Kreuz, Leuchter und Leuchterbank notige 
Abstauben. Eine mit Tropfwachs befleckte Leuchterbank ist ebenso des heiligen 
Opfers unwiirdig wie ein Altarlinnen mit Wachstropfen. Unbestreitbar bringt 
die dem Caeremoniale entsprechende Aufstellung viel eindrucksvoller zum Aus- 
druck, da& Kreuz und Leuchter in unzertrennlicher Verbindung zur Opferstatte 
stehen und den Altar als solche durch den Hinweis auf Christi Kreuzesopfer 
kundtun. Auf einer Leuchterbank hingegen rticken Kreuz und Leuchter mehr 
oder weniger von der eigentlichen Opferstatte weg, gar zu leicht scheinen die 
Kerzen da zu sein zu Ehren der Bilder des Aufbaues, wahrend sie doch nach 
dem Willen der Kirche aufleuchten sollen vor dem Heiland, der als unser Opfer 
auf der Altarmensa zu ruhen sich wiirdigt. AuBerdem ist es der Wiirde eines 
konsekrierten Altares recht wenig entsprechend, wenn auf ihm selber eine aus 
Holz oder Stein hergestellte Leuchterbank zur Aufstellung gelangt; denn der 
Altar wird so zum Postament fiir einen Gegenstand, der in keiner Weise der Kon- 
sekration fahig ist. Dieser MiBstand ist zwar an sich vermieden, wenn Leuchter- 
bank und Hochbau an die konsekrierte Mensa riickwarts bloB angereiht sind. 
Aber auch hier will gerade durch das Mittelglied der Leuchterbank wenigstens 
der Schein erweckt werden, der Hochbau wachse aus dem konsekrierten Altar 
wie ein Gebdude aus dem tragenden Fundamente heraus, was doch mit der 
peinlichsten Sorgfalt vermieden werden muB, damit stets der konsekrierte Altar 
als das einzig Wesentliche von allen erkannt und gegeniiber dem Akzidentellen 
des Aufbaues gewiirdigt wird. 

Damit das Altarkreuz, ohne daB® es tiber einem Bild oder Postament des 
Hochbaues aufgestellt werden muB, trotzdem die nétige Hohe tiber der Mensa 


32 §, Rit. Congr. 16. Juni 1663, D.n. 1270 ad 2. 
33S Rit. Congr. 5. Dezember 1891, D. n. 3759 ad I und II. 
34 Lib. 1 cap. 12, 11. 
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erhalt, schreibt das Caeremoniale vor, der Fu& des Kreuzes miisse die gleiche 
Hohe haben wie die Leuchter am Altar, naherhin wie die dem Kreuz rechts 
und links zundchst stehenden Leuchter, wahrend die iibrigen nach aufen an 
Hohe abnehmen sollen, und auferdem, daB der KreuzesfuB auch in bezug auf 
Material und Form den Leuchtern gleiche*. Auf diese Art iiberragt das 
Kreuz selber mit dem Bild des Gekreuzigten dem ganzen Langsbalken nach die 
Leuchter, wie es das Caeremoniale anordnet, und erhalt es seine beherrschende 
Stellung am Altar in der Leuchterreihe, namentlich wenn die erwahnte ver- 
schiedenartige Hohe der Leuchter eingehalten ist. Kreuz und Leuchter sind aus 
einem und demselben Metall herzustellen; an den Festen sollen sie woméglich 
aus Silber sein oder wenigstens aus vergoldetem Erz oder Kupfer und von be- 
sonders edler Arbeit, an gewéhnlichen Tagen von etwas geringerer Hohe und 
einfacherer Art, am Karfreitag und beim Requiem keinesfalls aus Silber**. Stets 
ist vom Caeremoniale fiir das Kreuz und das Bildnis des Gekreuzigten 
eine entsprechende Gré8e vorausgesetzt. Papst Benedikt XIV. (Encycl. 
vom 16. Juni 1746) verbietet die MeBfeier an einem Altar, an dem das Kreuz 
entweder vollig fehlt oder nicht vorschriftsmaBig aufgestellt oder so klein und 
unansehnlich ist, daB es dem Auge des Priesters und Volkes beinahe entgeht; 
er bezeichnet es als Verletzung der kirchlichen Gesetze, wenn ein nur unschein- 
bares Kreuzchen mit dem Bild des Gekreuzigten vor einem Bild oder vor der 
Statue eines Heiligen, die das Kreuz tiberragen und Gegenstand der Verehrung 
sein sollen, angebracht ist®’. In dem gleichen Sinne fordert der Kardinalvikar 
von Rom im Jahre 1904 Entfernung eines jeden Altarkreuzes, dessen Langs- 
balken nicht wenigstens 0,40 m und dessen Querbalken nicht wenigstens 0,22 m 
gro8 ist ; dieses MindestmaB geniige fiir groBere Kapellen und Kirchen noch nicht. 
Zugleich ist ausdriicklich betont: Das Kreuz darf nicht als etwas bloB Neben- 
sachliches und nicht als bloBer Schmuck erscheinen, sondern als vorziigliches 
Objekt des Kultus. Die sekundaren kleineren Bilder an den Altadren, die das 
Kreuz nicht in dieser Bedeutung zur Geltung kommen lassen, sind unter jeder 
Bedingung zu beseitigen. Das Kreuzbild selbst mu8 von wiirdiger und 
kitinstlerisch wertvoller Darstellung sein?*. Wenn man diese ernsten 
autoritativen AuBerungen der Kirche betrachtet, ganz getragen von dem Ge- 
danken, dem Kreuz am Altar vor allem sonstigen Schmuck des Aufbaues und 
dessen Bildern seine gebiihrende Stellung zu sichern und es als vorziiglichstes 
Objekt des Kultus namentlich bei der Feier des am Kreuz vollbrachten Opfers 
darzutun, dann kann man es nur aufs allertiefste beklagen, daB in der Praxis 


Sib capyi2salie 
#¢ Caer. Ep. lib..2' cap. 25,2 ef. lib, 2 cap. 11) 1. 
°” Decreta auth. S. Rit. Congregationis, Vol. IV. Commentaria, Romae 1900 Pe227. 


88 Normae traditae pro Visitatione Apostolica ecclesiarum Urbis; zitiert Ephemerides 
liturgicae, Romae 27 (1913) 86s. 
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diese Anordnungen oft so straflich iibertreten werden®*, Oder erweckt nicht gar 
mancher Altar den Eindruck, als ob man es bedauere, da8 man an ihm neben 
so vielem anderen auch noch ein Platzchen fiir ein armseliges Bildnis des Ge- 
kreuzigten habe ausfindig machen miissen? Welch einfache und ergreifende 
Majestat vom Standpunkt des Glaubens und dsthetischen Empfindens zugleich 
atmet demgegeniiber ein Altar, auf dem genau nach Vorschrift das Kreuz, die 
Leuchter iiberragend, auf dem Altartisch sich erhebt und so den Altar selber 
in seiner unvergleichlichen Wiirde als Statte der Feier des Kreuzesopfers kenn- 
zeichnet. Solange man bei uns sich weigert, dem -Altarkreuz selbst einen FuB 
in der gleichen Hodhe und Form wie den Leuchtern zu geben, wie herrlichste 
Leistungen der Kunst aus friiherer Zeit als gliickliche Frucht frohen Gehorsams- 
geistes gegen die heute im Caeremoniale festgelegten Bestimmungen es uns 
zeigen, sondern statt dessen in mehr oder weniger unschénen Postamenten aus 
Holz oder Stein, in wirklichen oder blo& vorgetaéuschten Tabernakelschreinchen, 
in vorkragenden Konsolen des Hochbaues einen Ersatz zur geeigneten Aufstel- 
lung des Altarkreuzes zu schaffen sucht, solange wird der von der Kirche gewollte 
Zusammenhang zwischen Opferstatte und Kreuz nur schlecht oder gar nicht zum 
Ausdruck gebracht und deshalb von idealer Lésung nicht gesprochen werden 
konnen. 

Am Sakramentsaltar steht das Kreuz gleichfalls zwischen den Leuchtern, 
aber niemals vor der Tiire des Tabernakels. In diesem Fall ist vorausgesetzt, 
daB das Kreuz hinter dem Tabernakel Platz hat und daB die Hohe des Taber- 
nakels die Héhe des KreuzesfuBes nicht tiberschreitet. Das Kreuz kann aber 
auch — im Gegensatz zu allen Bildern Christi und der Heiligen — iiber dem 
Tabernakel selbst aufgestellt werden, nicht jedoch im Thronus, wo das Aller- 
heiligste in der Monstranz ausgesetzt wird und nicht iiber dem Thronus*. 


IV. Das Gezelt fiir Aufbewahrung der heiligen Eucharistie. 


Der Tabernakel ist Bestandteil einzig und allein des Sakramentsaltares, d. h. 
des Altares, an dem das Allerheiligste dauernd aufbewahrt wird. Nirgends wird 
er in den liturgischen Biichern als einer der Gegenstande erwdhnt, die zum Altar- 
schmuck gehéren. Deshalb darf er nach dem MeSbuch auf einem anderen Altar 
nicht dauernd angebracht sein*#t. Grundsatzlich falsch und unter allen Um- 
standen zurtickzuweisen ist der vielfach im 19. Jahrhundert aufgekommene 


39 Es sei beispielshalber auf Die christliche Kunst, Miinchen 23 (1926/7), Heft 1 hinge- 
wiesen. Auf Grund der hier wiedergegebenen Abbildungen ist zu sagen: Am Herz- Jesu-Altar 
in der Stadtpfarrkirche St. Rupert, Miinchen, von Benno und Hans Miller (S. 26), am Seiten- 
altar im Crescentiaheim in Altétting von Karl Baur (S. 6), am Altar in Kipfenberg von Paul 
Scheurle (S. 13) muB das Kreuz bzw. dessen Aufstellung als durchaus den kirchlichen Vor- 
schriften entgegenstehend bezeichnet werden, beim Seitenaltar in Niederndorf von Otto 
GraBl (S. 13) als nur teilweise, nicht aber allseitig entsprechend. 

40S. Rit. Congr. 11. Juni 1904, D.n. 4136 ad II und 2. Juni 1883, D. n. 3576 ad III. 

41 Missale, Rubricae generales XX. 
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Brauch, méglichst an allen Altaren einen wirklichen Tabernakelschrein oder 
einen blof vorgetaéuschten Tabernakel aufzustellen, vielfach als Postament oder 
Hintergrund fiir das Altarkreuz. Es ware Pflicht fiir jeden Kirchenvorstand, 
derartige durch das Missale ausgeschlossene und meist an sich schon unwuirdige 
Zutaten von der Opferstatte zu entfernen und so Raum fiir ein wahrhaft 
wiirdiges Altarkreuz und vorschriftsmaBige Aufstellung desselben zu schaffen. 
Selbst an dem Altar, an dem an den Kartagen oder bei einem sonstigen AnlaS 
voriibergehend das Allerheiligste aufzubewahren ist, sollte der Tabernakel nur 
fiir diesen Zweck aufgestellt. und danach gleich wieder entfernt werden. 

Im Unterschied zu den verschiedenen Arten der Aufbewahrung des Aller- 
heiligsten in den friiheren Jahrhunderten fordert heute die Kirche streng und 
bestimmt: Die hochheilige Eucharistie mu8 aufbewahrt werden in einem Gezelt, 
das unverriickbar inmitten des Altars angebracht ist*?. Der dogmatische Grund 
dieser Vorschrift liegt in der Tatsache, daB die hochheilige Eucharistie die Opfer- 
gabe und zugleich die Frucht des am Altar gefeierten Opfers ist. Deshalb heift 
sie Altarssakrament; deshalb ist der Altar der entsprechendste Platz fiir die 
dauernde Aufbewahrung dieses unerforschlichen Mysteriums des Glaubens. Unter 
Altar haben wir selbstverstandlich die Opferstatte im eigentlichen Sinn 
zu verstehen, nicht etwa den ganz unwesentlichen Aufbau, also die beim fest- 
stehenden Altar durch Konsekration geheiligten Teile. Die Kirche verlangt dem- 
nach zundchst die innigste ZusammengehOrigkeit zwischen Opfer- und 
Aufbewahrungsstatte des Allerheiligsten. Grundsatzlich mu8 deshalb der 
Kiinstler beim Entwurf eines Sakramentsaltares beachten: Das Gezelt fiir die 
hochheilige Eucharistie gehért nicht als irgendein Bestandteil zum Altar- 
aufbau, sondern es muB herauswachsen aus der Statte des Opfers, da es die 
Opfergabe und Opferfrucht selber bergen soll. Der im folgenden alsbald zu er- 
wahnende Schmuck des eucharistischen Gezeltes und auch die Vorschrift, es von 
allen Seiten fest zu schlieBen*’, setzen voraus, daB der Tabernakel von allen 
Seiten frei auf der Mensa des Altares steht. Daraus ergibt sich eine weitere 
Forderung an den Kiinstler: Das Gezelt fiir die hochheilige Eucharistie ist zu 
behandeln als selbstandige, fiir sich bestehende Gr6Be, vollig unab- 
hangig vom Aufbau. Der Harmonie des Ganzen muf bei der Gestaltung des 
Aufbaues mit Ricksicht auf den gegebenen Tabernakel Rechnung getragen 
werden. Sobald das Gezelt fiir das Allerheiligste ein bloBer Bestandteil des Hoch- 
baues ist, etwa ein mehr oder weniger geschickt in den Aufbau eingefiigter 
Schrein, ist die kirchliche Idee verkannt; der Tabernakel wird den heute im 
Rechtsbuch ausgesprochenen Forderungen der Kirche nicht gerecht. Das ist 
trotz der klaren, unzweideutigen kirchlichen Entscheidungen bis zur Stunde bei 
recht vielen Altarbauten leider so gut wie vdllig iibersehen. Von den vier ver- 
schiedenen Typen der Aufstellung des Tabernakels, die P. Joseph Braun S. si3 


. Codex Juris Canonici, Can. 1269, § 1. 43. CJC, Can. 1269, § 2. 
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in seinem bedeutsamen Werk ,,Der christliche Altar##‘ aufzahlen kann, wider- 
spricht durchaus wie der Wiirde der heiligen Eucharistie, so auch dem ausdriick- 
lichen Willen der Kirche die dort angefiihrte 2. Art, welche den Tabernakel in 
der Predella oder im Sockel des Retabels anbringt, und ebenso die 3., welche ihn | 
an anderer Stelle in den Aufbau hineinschiebt; denn in beiden Fallen ruht auf 
dem Tabernakel mit dem Allerheiligsten der dariiber errichtete Hochbau. Die 
Aufbewahrungsstatte des Allerheiligsten wird hier zum Fundament oder Posta- 
ment des tibrigen Hochbaues, sie ist aber nicht, wie es die Kirche will, Taber- 
nakel, Gezelt. Was schon die Ehrfurcht vor dem Allerheiligsten erkennt, daB 
der Tabernakel wegen der Gegenwart des Herrn nicht zur Basis fiir irgend- 
welche Gegenstande benutzt werden kann, das sprechen die kirchlichen Er- 
lasse auch formell aus, indem sie erklaren, daB mit einziger Ausnahme des Altar- 
kreuzes keine sonstigen Bilder (Statuen) Christi, keine Bilder der Heiligen, keine 
Reliquien, keine Blumen, kurz, nicht das geringste aufgestellt werden darf, und da& 
die entgegengesetzte Gewohnheit eln durchaus zu beseitigender MiBbrauch ist*. 
Nicht einmal auf dem Hintergrund des Tabernakels ist mit Riicksicht auf das 
Allerheiligste das Aufstellen eines Bildes, z. B. Herz- Jesu-Bildes, erlaubt**. Das 
Einfiigen des Tabernakels in den Aufbau ist also ein gegen die Ehrfurcht vor dem 
Allerheiligsten und gegen ausdriickliches Verbot der Kirche verstoBender MiB- 
brauch. Es kénnen demnach fiir das Aufstellen des Tabernakels nur die beiden 
anderen von Braun erwahnten Arten als zulassig gelten: man stellt den Taber- 
nakel ohne Retabel auf den Altar oder man errichtet ihn vor dem hinter der 
Mensa sich aufbauenden Retabel. Je selbstandiger im letzten Fall der Taber- 
nakel sich erhebt und je vollstandiger er von dem Aufbau losgetrennt ist, 
desto mehr entspricht er dem Buchstaben und dem Geist der kirchlichen 
Gesetzgebung; denn in eben diesem Grade kommt er als das Gezelt Gottes 
zur Geltung, ohne irgendwie den Charakter eines Postaments oder einer Unter- 
lage fiir. etwas anderes zu erhalten. 

Der Aufbewahrungsraum der heiligen Eucharistie mu8 kunstvoll gearbeitet, 
von allen Seiten fest verschlossen, nach MaBgabe der liturgischen Gesetze ge- 
schmiickt, von jedem anderen Gegenstand leer und so sorgfaltig behiitet sein, 
daB die Gefahr irgendwelcher sakrilegischen Entweihung ferngehalten ist*”. Aus 
dieser gedrangten Sprache des kirchlichen Rechtsbuchs klingt die liebevollste 
Obsorge der Kirche wider um die Statte, die das Heiligste birgt, das ihr zum 
Schutz anvertraut ist, den hochheiligen Leib des Herrn. Jede Anordnung 
der Kirche beziiglich des Tabernakels ist unmittelbar ein Ausdruck der Liebe 
und Ehrfurcht gegen das erhabene Sakrament des Altares und fordert 
deshalb vom Klerus wie vom Kiinstler restlose, freudigste Durchfiihrung. Leider 


44 Miinchen 1924; vgl. Die christliche Kunst, Mtinchen 23 (1926/7), H. 1, 7. 

45S. Rit. Congr. 3. April 1821, D. n. 2613 ad 6; vgl. 23. April 1926, D. n. 4401. 

46S. Rit. Congr. 31. Marz 1887, D. n. 3673, 2. und 23. April 1926, D. n. 4401 ad. I. 
47 CJC, Can. 1269, § 2. 
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wird auch hier bei uns eine unerbittlich von der Kirche gestellte Forderung zum 
Schmuck des Tabernakels in straflicher Unkenntnis oder Gleichgiiltigkeit nicht 
beachtet und so dem Allerheiligsten eine wesentliche Ehrung dauernd entzogen. 
Die eine Vorschrift, die als Schmuck des Tabernakelinnern Bekleidung der 
Wande mit weiBer Seide oder wenigstens einfache Vergoldung anordnet**, diirfte 
kaum irgendwo unbeachtet sein. Man geht vielfach sogar weiter als die For- 
derung der Kirche und bringt auch im Innern noch einen Seidenvorhang an, ein 
Brauch, der zwar von der Kirche geduldet, aber keineswegs geboten und aus 
praktischen Griinden auch nicht empfehlenswert ist*®. Statt dessen vernach- 
lassigt man bedauerlicherweise den 4uBeren Schmuck, durch den gerade der 
Aufbewahrungsraum des Allerheiligsten zum Gezelte oder Tabernakel wird, 
das Konopeum. So wie bereits die altchristliche Kunst die Ehrfurcht 
gegen die von Christus dem Apostelfiirsten iibertragene Schliisselgewalt zum 
Ausdruck bringt, indem sie den hl. Petrus das Symbol der Gewalt, die Schliissel, 
mit verhiillten Handen entgegennehmen la8t, und wie die Kirche zum Ausdruck 
der Ehrfurcht gegen die durch Konsekration und Opferfeier geheiligte Statte 
des Altars véllig durch Altarleinen und Antipendien zu umhiillen befiehlt, so 
schreibt sie auch strickte fiir die Aufbewahrungsstatte des Allerheiligsten eine 
vollstandige 4uBere Umhiillung vor und macht sie so zu einem wirklichen 
Gezelt®°. Wie dort, so ist auch hier die Umhiillung zunachst Ausdruck der 
Ehrfurcht. Schén spricht Monsign. Richard Hoffmann das aus, wenn er sagt®!: 
,,Auch die christliche Bundeslade, der Tabernakel, soll nur mit Scheu und Ehr- 
furcht betrachtet werden und unehrerbietigen Augen entzogen sein.“‘ Und mit 
Recht fiigt er bei: ,,Zudem soll auch der Gedanke des Mysteridsen, des Geheimnis- 
vollen, des Undurchdringlichen, womit unser Herr im Allerheiligsten Sakramente 
sich umkleidet, ausgedriickt werden.“ Diese erhabenen Beweggriinde fiir die 
Anordnung des Konopeums zeigen ohne weiteres schon, daB die kirchliche Vor- 
schrift allgemein verpflichtende Kraft hat. Zum Uberflu8 hat die Kirche auch 
ausdriicklich erklart: Die Gewohnheit, den Tabernakel, in dem das Allerheiligste 
Sakrament aufbewahrt wird, nicht mit dem Konopeum zu bedecken, kann nicht 
aufrechterhalten werden, sondern es seien das Rituale Romanum und die Dekrete 
der Ritenkongregation zu befolgen®*. Damit ist zugleich die Auffassung als Irr- 
tum zuriickgewiesen, als ob bloB ,,ehedem‘‘ das Konopeum eine groBe Rolle 
spielte und heute nur noch ,,eine Art Reminiszenz‘‘ davon in den Vorhangen im 
Innern oder am Aussetzungsthron tibriggeblieben sei. Es ist leider wahr, daB bei 
uns der kalte Aufklarungsgeist, der sich iiber die schwersten Gebote der Kirche 
hinwegsetzte, auch es nicht mehr der Miihe wert fand, das Allerheiligste im 


“8S. Rit. Congr. 7. August 1871, D. n. 3254 ad VII s. und 20. Juni 1899, D. n. 4035 ad IV- 
49S. Rit. Congr. 28. April 1866, D. n. 3150. 

°° Rit. Rom. tit. IV cap. 1,6; S. Rit. Congr. 28. April 1866, D. n. 3150. 

5! Die christliche Kunst 23 (1926/7), H. 1, 14. 

52S. Rit. Congr. 1. Juli 1904, D. n. 4137. 
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Tabernakel durch den Schmuck des Konopeums zu ehren. Indem aber die 
Kirche in ihrem (liturgischen) Recht diese Gewohnheit als unberechtigt aus- 
driicklich zuriickweist, also diese Praxis nicht fiir rationabel erklart®3, fehlt die 
erste Voraussetzung fiir rechtskraftige Verjahrung, wie jedes Lehrbuch des kirch- 
lichen Rechts oder der Moral zeigt. Deshalb ist die Durchfithrung der zum Aus- 
druck der Verehrung gegen das Allerheiligste erlassenen Forderung der Kirche 
Gewissenspflicht, der der einzelne Kirchenvorstand sich nicht entziehen darf. 
Selbst wenn das Recht nicht verpflichten wiirde, miiBte man es mindestens 
von der Liebe sagen; handelt es sich doch im Konopeum um jenes Zeichen, 
durch welches die Kirche in vorziiglichster Weise dem Herrn im Tabernakel ihre 
Verehrung und Liebe ausdriicken und seine Gegenwart allen ihren Kindern auf 
der ganzen Welt positiv verkiinden will. Was in jeder Kirche an Fronleichnam 
in der Sequenz so freudig gesungen und gebetet wird, darf nicht bloBes Wort 
bleiben, sondern mu in Liebe und Gehorsam zur Tat werden: Quantum potes, 
tantum aude Wo wegen der unpraktischen Bauart des Tabernakels eine vollige 
Umhillung mit dem Konopeum nicht méglich ist, mu8 wenigstens eine Um- 
htillung der freistehenden Teile oder der Vorderseite durchgefiihrt werden. 

Das Konopeum ist unerlaBlich als das einzige positive Kennzeichen 
fiir die Gegenwart des Allerheiligsten. Da als Sakramentsaltar, wenn auch 
regelmaBig, so doch nicht immer notwendigerweise der Hochaltar benutzt wird, 
ja in Kollegiatkirchen gar nicht benutzt werden darf®*, und da die ewige Lampe 
zwar stets vor dem Allerheiligsten vorgeschrieben ist, aber nicht bloB vor 
diesem, sondern auch z. B.-vor dem Hochaltar der Kathedrale brennen muf 
und vor anderen Altaren in bestimmten Fallen, z. B. an Festtagen, brennen 
soll5®, ist durch die ewige Lampe nur negativ die Gegenwart des Allerheiligsten 
erkennbar; d.h., wo keine ewige Lampe brennt, kann das Allerheiligste nicht 
aufbewahrt sein. Deshalb darf auch den Kindern und dem Volk nicht die Auf- 
fassung beigebracht werden: Wo vor einem Altar die ewige Lampe brennt, ist 
der Heiland im heiligsten Sakrament zugegen; denn das hei8t sie formell an- 
halten, irrtiimlicherweise auch dort Akte der Verehrung und Anbetung des Aller- 
heiligsten zu setzen, wo dieses gar nicht aufbewahrt ist. Positiv ist der Sakra- 
mentsaltar nach dem liturgischen Recht fiir jeden Katholiken der ganzen Welt 
gekennzeichnet einzig und allein durch das Konopeum. 

Weil nach dem Gesagten das Konopeum in keiner Weise der Vergangenheit 
angehoért und tatsdchlich auch iiberall, auBer wo die Nachwirkungen der pro- 
saischen Aufklarerei noch nicht iiberwunden sind, das Allerheiligste im Taber- 
nakel ehrt und verherrlicht und zugleich auch jedem fremden Kirchenbesucher 
unzweifelhaft die Statte der Gegenwart des Herrn verkiindet, so ist ein Versuch, 
das Konopeum an dem dauernd angebrachten Aussetzungsthronus wieder auf- 


53.C JC, Can. 28, § 2. 
54 CJC, Can. 1268, § 2s. u. Rit. Rom., tit. IV cap. 1, 6. 
55 Caer. Ep. lib. 1 cap. 12, 17 vgl. Die christliche Kunst 18 (1921/2) H. 5/6, 85. 
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leben zu lassen®*, unndtig. Es ist vielmehr nach dem Gesagten auch durch und 
durch unzulassig, den offenen Aussetzungsthronus auferhalb der Aussetzung 
mit einem Vorhang nach Art des Konopeums zu verhiillen ; denn damit empfangt 
ein leerer Raum eine Ehrung, die nach dem in der ganzen katholischen Welt 
verpflichtenden Gebot dem Tabernakel mit dem eingeschlossenen Allerheiligsten 
erwiesen werden muB. AuBerdem wird jeder mit dieser in der katholischen 
Kirche unbekannten Praxis nicht vertraute Katholik im leeren Aussetzungs- 
thronus das Allerheiligste fiir gegenwdrtig erachten und anbeten, wahrend es 
doch dort nicht gegenwartig ist. Not tut also nicht eine dem ganzen liturgischen 
Recht widersprechende Neuerung, sondern die Wiedereinfiihrung des friiher auch 
bei uns dem Allerheiligsten zu Ehr am Tabernakel angebrachten Schmuckes des 
Konopeums. An finanziellen Schwierigkeiten kann das Gebot der Kirche nicht 
scheitern; denn die Forderungen des kirchlichen Rechts begniigen sich fiir den 
Notfall sogar mit ganz einfachem Stoff, der standig von weiBer Farbe sein kann®’. 
Selbstverstandlich wiinscht die Kirche auch fiir das Konopeum, seinem erhabenen 
Zweck entsprechend, méglichst kostbaren Stoff, und zwar von der Tagesfarbe, 
an Stelle von schwarz jedoch violett®®. Damit ist zugleich gesagt, daB auch die 
Wiedereinfiihrung des Konopeums fiir das kiinstlerische Schaffen ein schénes 
und erhabenes Feld der Tatigkeit eréffnet. Klerus und Kitinstler zugleich miissen 
zusammen helfen, da8 dem Tabernakel im Konopeum sein schénster Schmuck 
werde, so wie dem Altar im Antipendium. Dann kiinden die Opferstatte und das 
Gezelt des Allerheiligsten laut und eindringlich Ehrfurcht und Andacht und 
werden so objektiver Ausdruck der Stimmung, die im Herzen der den Altar um- 
stehenden Glaubigen lebendig sein soll. Ausdriicklich ist von der Ritenkon- 
gregation die Auffassung zurtickgewiesen, auf Grund uralter Gewohnheit kénne 
das Konopeum durch gemalte oder in Metall getriebene Bilder oder durch Sym- 
bole des Allerheiligsten u. a. an der Tabernakeltiire ersetzt werden.®® 

Es besteht kein formelles Gebot, ist aber indirekt von der Kirche voraus- 
gesetzt und sollte aus praktischen Griinden niemals iibersehen werden, dem 
Raum fiir die Aufbewahrung des Allerheiligsten eine Basis bis zu 32 oder 35 cm 
Hohe von der Mensa an zu geben. Auf diese Art ist eine wiirdigere expositio 
privata des Allerheiligsten, d.i. im Speisekelch, méglich, als wenn der Taber- 
nakelraum unmittelbar tiber der Mensa sich befindet. Das ist um so wichtiger, 
da das Ziborium niemals auBerhalb des Tabernakels auf einem Thronus wie die 
Monstranz ausgesetzt werden darf. Es wird aber dadurch auch nicht notig, bei 
der Offnung des Tabernakels jedesmal erst die Kanontafel zu entfernen, sofern 
nur diese die Héhe der Basis nicht iiberragt. So will es die Kirche, wenn sie 


56 Die christliche Kunst 23 (1926/7), H.1, 14. 

57S. Rit. Congr. 21. Juli 1885, D.n. 3035 ad 10; 1. Dezember 1882, D.n. 3559; vel. 
Die christliche Kunst 18 (1921/2), H. 5/6, S. 85. 

58 S. Rit. Congr. 1. Dezember 1882, D. n. 3562. 

59S. Rit. Congr. 10. September 1898, D. n. 4000 ad I. 
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erklart, falls die Kanontafel nicht unterhalb des Tabernakels aufgestellt werden 
kénne, sei es erlaubt, sie vor dem Tabernakel aufzustellen®, nicht jedoch aufer- 
halb der heiligen Messe wahrend der Dauer der Aussetzung des Allerheiligsten*?. 

AuBer der Kanontafel in dem erwahnten Notfall diirfen vor dem Tabernakel 
weder Reliquien noch Bilder (Statuen) des Herrn (z. B. Kreuzpartikel) oder der 
Heiligen aufgestellt werden, noch weniger Leuchter und Blumen, auch nicht, 
wenn es uralte Gewohnheit ist®*. Auf allen Altaren ist es unerlaubt, den dem 
heiligen Opfer dienenden Raume der Mensa vor den Altarleuchtern und besonders 
die Mitte der Mensa, wo beim Opfer die heiligen Gestalten ruhen, zum Postament 
fur Bilder, Blumen, Leuchter usw. herabzuwiirdigen®. Solch blinder Eifer wird 
zur Verunehrung der konsekrierten Opferstatte. 


V. Der Thron fiir die Aussetzung des Allerheiligsten. 


Bei der privaten Aussetzung der hochheiligen Eucharistie, d. i. bei der Aus- 
setzung in der Pyxis®*, mu8 diese im Tabernakel bleiben und darf nicht auBer- 
halb desselben auf erhéhtem Platz oder Thron aufgestellt werden®. Die 6ffent- 
liche Aussetzung dagegen, d.i. in der Monstranz*, fordert Aufstellung auf er- 
hohtem Platz unter einem Baidachin, also mit anderen Worten auf einem Thron. 
Der besonders in Deutschland im letzten Jahrhundert weitverbreitete Brauch, 
iiber dem Tabernakel eine weitere mit Tiiren verschlieBbare Nische zur feierlichen 
Aussetzung des Allerheiligsten in der Monstranz anzubringen, kann aus asthe- 
tischen wie liturgischen Griinden nicht als zweckentsprechend bezeichnet werden. 
Ein solch verschlieBbarer Schrein ist gegenstandslos. Zur Zeit der Aussetzung 
wirkt er mit den gedffneten Tiiren stérend und 1aBt den Gedanken eines Thronus 
fiir den Konig der Majestat gar nicht aufkommen. Als zweiter Tabernakel zur 
dauernden Aufbewahrung des Allerheiligsten kann er nicht benititzt werden, weil 
die Monstranz nur zur Aussetzung, nicht aber zur dauernden Aufbewahrung 
bestimmt ist, und weil in diesem Fall das Altarkreuz vor dem Allerheiligsten auf- 
gestellt werden miiBte, was nicht geschehen darf, wie es ausdrtickliches Verbot® 
und ruhiges Denken fordern, da ja auch keiner Mustumsverwaltung einfallen 
wiirde, vor ein weltberiihmtes Kunstwerk ein Abbild desselben hinzustellen. 
Gliicklicherweise ist mit Ausnahme weniger bedauerlicher Einzelfalle®’ seit 
langeren Jahren schon dieser verschlieBbare Aussetzungstabernakel auch bei 
uns theoretisch wie praktisch abgelehnt. An seine Stelle setzt man heute gerne 


60 S, Rit. Congr. 4. August 1905, D.n. 4165 ad V. 
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64 CJC, Can. 1274, § 1. 
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67 Neuestens z. B. am Hochaltar in St. Karl Borromaus Ntirnberg, vgl. Die christliche 
Kunst 24 (1927/8), H. 4, 119. 


147 


den dauernd iiber dem Tabernakel befindlichen offenen Aussetzungsthronus. 
Unzweifelhaft dient der offene Aussetzungsthron in seinen verschiedenartigsten 
Formen und Arten gegeniiber dem mit Tiiren versehenen Schrein in entsprechen- 
derer Weise seinem erhabenen Zweck bei der feierlichen Aussetzung des Aller- 
heiligsten in der Monstranz. Bei dauernder Aufstellung eines solchen Thronus 
aber auf dem Tabernakel ergeben sich verschiedene Mifstande. Mit feinem 
liturgischen Empfinden sagt Richard Hoffmann (Miinchen)®, es erscheine nicht 
angebracht, daB der mit Ehrfurcht und in Pracht zubereitete Ort der Aussetzung 
des Allerheiligsten fiir bestandig offen zur Schau stehe. Noch starker ist der 
andere, gleichfalls auch von ihm erwahnte MiBstand, die Aufstellung des Altar- 
kreuzes im Thronus unter dem Baldachin. Ist namlich der Aussetzungsthronus 
dauernd iiber dem Tabernakel befestigt, dann konnte man fiir die Aufstellung 
des Kreuzes zwar an den Raum riickwarts vom Thronus denken; aber diese Art 
schaltet aus, weil dem zelebrierenden Priester der Blick auf das Kreuz nicht 
moéglich ist. Ebenso schaltet die Aufstellung auf dem Baldachin des Thronus 
(super throno) aus; denn diese ist vom Standpunkt der Asthetik aus unzulassig 
und zudem auch ausdriicklich in der liturgischen Gesetzgebung verboten®*. Es 
bleibt demnach nur denkbar die Aufstellung des Kreuzes im Thronus selber 
unter dem Baldachin oder héchstens noch auf einer vorkragenden Konsole, so 
daB es unmittelbar vor den Thron zu stehen kame. Die Kirche raumt nun 
freilich, wie wir sahen, dem Kreuz am Altar eine ganz besondere Ehrenstellung 
ein. Aber alle fiir das Kreuz geforderte Ehrung und Verehrung ist immer nur 
cultus latriae relativus, niemals Anbetung des Kreuzes in sich selbst. Wohl 
aber muf die heilige Eucharistie als der wahre Leib und das wahre Blut des 
menschgewordenen Gottessohnes in sich selber angebetet werden, mit andern 
Worten: ihr gebthrt der cultus latriae absolutus. Um diesen wesentlichen 
Unterschied der Verehrung kundzutun, verlangt die Kirche bei der Aussetzung 
der heiligen Eucharistie fiir diese die h6chste Ehrung, namlich Aufstellung 
auf dem mit Baldachin gekrénten Thronus, dem bloRen Bildnis des Ge- 
kreuzigten dagegen versagt sie durchaus und in wiederholten Erklarungen diesen 
Ehrenplatz’*. Es ist also die Aufstellung des Kreuzes unter dem Baldachin des 
Aussetzungsthronus unter allen Umstanden unzulassig. Bei der Aufstellung des 
Kreuzes vor dem Thron und Baldachin, etwa auf einem vorspringenden Sims- 
brett, erhalt das Kreuz den Ehrenplatz des Allerheiligsten zwar nicht tatsachlich, 
wohl aber dem Schein nach. Denn aus Asthetischen und praktischen Griinden 
zugleich kann diese Konsole nicht wesentlich tiefer als die Grundflache des auf 
dem Tabernakel stehenden Thronus angebracht sein; regelmaBig wird sie ganz 
die gleiche Héhe haben. Bei dieser Sachlage ist, wie jedermann durch Beobach- 


§8 Die christliche Kunst 23 (1926/7), H. 1, 14. 

69S. Rit. Congr. 2. Juni 1883, D. n. 3576 ad III. 

70S. R.C. 2. Juni 1883, D. n. 3576 ad III; 11. Juni 1904, D. n. 4136 ad Il; 27. Mai 1911, 
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tung festzustellen vermag, schon in geringer Entfernung vom Altar nicht mehr 
zu unterscheiden, ob das Kreuz vor dem Thronus steht oder in demselben. Die 
Umhiillung des Thronus zur Zeit der Nichtaussetzung kénnte zwar diesen Schein 
verhtiten. Aber ein solches Konopeum beim Thronus ist nach dem oben (unter IV) 
Gesagten unbedingt zuriickzuweisen. Der Ausweg ist also ungangbar. Die 
Kirche will nun aber mit ihrem unerbittlichen Verbot, im Thronus das Kreuz 
aufzustellen, gerade das erreichen, daB unter keinen Umstadnden, also bei keinem 
einzigen Besucher und an keinem einzigen Platz der Kirche, der Schein entstehe, 
als ob dem Kreuz eine gleiche Ehrung erwiesen werde wie dem Allerheiligsten. 
Sonst hatte sie das Verbot gar nicht verlassen ; denn an sich bestande kein Grund, 
das Kreuz, das selber verehrungswiirdig ist und das zudem in der Regel bene- 
diziert wurde, im Thron nicht aufzustellen, da diesem eine eigene liturgische 
Wiirde oder Verehrungswiirdigkeit nicht zukommt, wie schon der Mangel eines 
eigenen Weiheformulars zeigt. Man darf deshalb nicht mit Riicksicht auf den 
bloBen Buchstaben des Verbotes sagen: Wenn nur das Kreuz nicht im Thronus 
steht, sondern auferhalb, dann steht es ,,tatsachlich auf dem rechten Platze7'“‘. 

Alle genannten Mifstande bei der dauernden Aufstellung des Thronus auf 
dem Tabernakel werden beseitigt durch die von der obersten kirchlichen Autoritat 
selber in grundlegender Weise getroffene Lésung: ,,Da es schwierig ist (quum 
difficile sit), einen unbeweglichen Thronus aufzustellen, ohne da8 das Kreuz in 
ihm aufgestellt wird, ist ein solcher unbeweglich angebrachter Thronus oder 
ein fester Aussetzungstabernakel (kleines Ziborium) verboten; es muB viel- 
mehr der Thronus nur zum Zweck der Aussetzung aufgestellt und nach der Aus- 
setzung wieder entfernt werden.“ Dieses Verbot ist nicht absolut, sondern 
gilt, wie namentlich die amtliche Auslegung im Index der Dekretensammlung 
(Vol. VI, pag. 147) zeigt, an sich nur, wenn es schwierig ist (Si ... difficile sit), 
einen unbeweglichen Thron zu errichten, ohne daf das Kreuz in ihm aufgestellt 
wird. Bei Beachtung der sdmtlichen sonstigen kirchlichen Bestimmungen tiber 
das Altarkreuz konnte aber diese Schwierigkeit bisher noch von niemand fiir 
den unmittelbar auf dem Tabernakel stehenden Thronus iiberwunden werden’, 
praktisch kommt das Verbot daher einem absoluten gleich. 

Die klare Stellungnahme der Kirche ist vom dogmatischen wie dsthetischen 
Gesichtspunkt aus als erlésende Tat zu begriiBen. Sie schlieBt die Doppeltaber- 
nakel aus, die stets ein Armutszeugnis fiir das kiinstlerische Empfinden des 
19. Jahrhunderts bleiben werden und den liturgisch-dogmatischen Gedanken gar 
nicht aufkommen !assen, da8 wir in der Monstranz dem Heiland als Gottkénig 
auf dem Thron der Herrlichkeit huldigen sollen. Sie schlieBt aber auch den 
vielleicht noch schwereren Mifstand aus, da& dem Altarkreuz auf dem offenen 


71 Gegen P. Dr. Franz Hecht P. S. M., Anzeiger fiir die katholische Geistlichkeit Deutsch- 
lands, Frankfurt a. M. 46 (1927) No. 7, 6. 

72S. Rit. Congr. 27. Mai 1911, D. n. 4268 ad IV. 
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Thronus oder auf einer Konsole vor demselben wirklich oder scheinbar am Altar 
die gleiche Ehrenstellung wie dem Allerheiligsten eingerdéumt wird, was dog- 
matisch zu verurteilen ist. Die Durchfiihrung des Gebotes der Kirche scheitert 
nirgends an der praktischen Schwierigkeit ; es muf nur der Tabernakel, der der 
Aufstellung des abhebbaren Thronus dienen soll, und dieser selber zweckent- 
sprechend hergestellt sein. Fiir den Thron hat der Kiinstler in bezug auf Material 
und Form die weiteste Bewegungsfreiheit und Méglichkeit zu wahrhaft ktinst- 
lerischer und majestatischer Gestaltung. 


Neben dem abhebbaren Thron iiber dem Tabernakel raumt die liturgische 
Gesetzgebung noch eine weitere Moéglichkeit zur Lésung der Frage des 
Aussetzungsthronus ein. Das Allerheiligste kann in der Monstranz ausgesetzt 
werden auch in einer Nische der hinter dem Altar befindlichen Wand; nur darf 
die Entfernung vom Altar nicht allzu groB sein und dieser Thronus mu8 mit dem 
Altar noch eine Einheit bilden”*. Es ist klar, daB an Stelle der Wandnische auch 
eigens ein Thronus, losgelést vom Altar, aufgerichtet werden kann, wenn nur die 
genannte Bedingung nicht tibersehen ist. Ebenso ist gegen einen vom Tabernakel 
ganz unabhangigen Aussetzungsthron auf dem Hintergrund der Mensa nichts 
einzuwenden. In allen diesen Fallen entsteht fiir die Aufstellung des Altarkreuzes 
keine Schwierigkeit; gemaB der authentischen Auslegung des kirchlichen Ge- 
botes kann von einer Pflicht, nur fiir die Zeit der Aussetzung den Thronus auf- 
zustellen, in diesen Fallen nicht geredet werden. Unzweifelhaft ist es trotzdem 
aber auch hier ein beredteres Zeichen der Ehrfurcht und Liebe, wenn der Thron 
eigens zum Zweck der Aussetzung aufgestellt wird, als wenn man ihn zur Ver- 
meidung dieser verhaltnismaBig unbedeutenden Miihe dauernd an Ort und Stelle 
belaBt. Nach dem Wortlaut des Dekretes selber und nach seinem Geist kann 
nur das als Ideal bezeichnet werden, daB der Thron stets nach der Aussetzung 
sogleich wieder entfernt wird. 


Die Anordnungen der Kirche tiber den Aussetzungsthron sind bei uns leider 
bis zur Stunde so gut wie vollstandig unbeachtet geblieben, obwohl von ent- 
schuldbarer Unkenntnis derselben keine Rede sein kann, weder beim auftrag- 
gebenden Klerus noch beim ausfiihrenden Kiinstler?®. Bedauerlicherweise werden 
freilich sogar theoretischerseits falsche Auffassungen iiber die bestehenden kirch- 
lichen Vorschriften hervorgerufen. So geschieht es, wenn P. Franz Hecht P.S.M. 
(Limburg a. d. Lahn) in einseitiger Ubertreibung apodiktisch die Satze nieder- 
schreibt: ,,Es ist durchaus statthaft, einen festen oder standigen Aussetzungs- 
thron am Altar anzubringen“ und: ,,RC. 4268 zu 4 vom 27. Mai 1911 verbietet 
also keineswegs einen festen Thron auf dem Altar; auch sonst gibt es keine Be- 

74S. Rit. Congr. 11. Mai 1911, D. n. 4268 ad V. 
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stimmung dagegen“’*, Hier ist irrefiihrend durch die Worte ,,durchaus und 
»Keineswegs“ jede Einschrankung verneint. P. Hecht widerspricht sich zwar 
selber, indem er im Verlauf seiner Ausfiihrungen fiir die in genanntem Dekret 
genannte Bedingung die Unzulassigkeit zugibt; aber indem er nur diese eine 
Bedingung gelten laBt und die Vorschriften iiber das Kreuz nicht insgesamt 
berticksichtigt, bleibt auch so noch eine Einseitigkeit. Nicht blo& in dem einen 
von P. Hecht genannten Fall ist der dauernd angebrachte Thron verboten, son- 
dern wo immer eine der verschiedenen Anordnungen iiber die Aufstellung des 
Altarkreuzes nicht ohne Schwierigkeit durchfiihrbar ist, also in jedem Fall, in- 
dem man, um keine andere Anordnung zu iibertreten, das Kreuz im Thron auf- 
stellen mti®te. Deshalb wirken die von P. Hecht formulierten Satze, selbst wenn 
sie mit der einen von ihm zugelassenen Bedingung erganzt werden, irrefiihrend, 
nicht im richtigen Sinn belehrend und den Gehorsam gegen die liturgischen Vor- 
schriften fordernd. Selbst rein asthetisch sind sie zu bedauern. 

Ebenso ist es auch, wenn Altarneubauten, bei welchen die von der Kirche ge- 
stellten Forderungen nicht oder nur teilweise erfiillt sind, als liturgisch einwand- 
frei oder sogar vorbildlich bezeichnet werden’’. Nur dem apostolischen Stuhle 
steht es zu, die Liturgie zu ordnen’®. Was immer also dessen Anordnungen wider- 
Sstreitet, kann liturgisch auf Billigung oder Lob keinen Anspruch erheben. Mit 
der Kunst als solcher geraten die kirchlichen Vorschriften nicht in Widerspruch ; 
denn sie lassen ja, wie es auch am Aussetzungsthron sich zeigt, dem kiinstlerischen 
Gestalten selber die allergréBte Freiheit. 


VI. Der Altaraufbau und Altarbaldachin. 


Der Altaraufbau bildet keinen wesentlichen Teil am Altar und seiner Aus- 
stattung. Deshalb beschaftigen sich die liturgischen Biicher verhaltnismaBig 
selten mit ihm. Er ist in seiner Gestaltung dem Ermessen des christlichen 
Kiinstlers iiberlassen, der hier ebenso wie schon beim Kirchengebaude beachten 
muB, daB die von der christlichen Uberlieferung iiberkommenen Formen und die 


76 Anzeiger fiir die katholische Geistlichkeit Deutschlands, Frankfurt a. M. 46 (1927) 
No. 7,6 und 7. 

77 So hatten von R. Hoffmann (Die christliche Kunst 23 [1926/7]), H. 1, bei samtlichen 
abgebildeten und besprochenen Altadren die dauernd angebrachten Expositionsnischen als 
verboten zuriickgewiesen werden miissen, da die Vorschriften tiber das Kreuz nicht erfillt 
sind: Albert Bosslet, Hochaltar in Ramsen, (S. 4), Hans Miller, Hochaltar in Pasing (S. 5), 
Josef Seitz, Hochaltar in Maria-Rosenberg (S. 8), Thomas Buscher, Tabernakel von Tauber- 
bischofsheim und Tabernakel von Mannheim (S. 21), Franz Rank, Aloys Worle und Joseph 
Pfefferle, Hochaltar von St. Canisius in Miinchen-GroBhalden (S.31,) Karl Baur, Altar der 
Kapelle der englischen Fraulein in Deggendorf (S. 28); letzterer ist auch zu beanstanden 
wegen der Verhiillung des leeren Thronus mit dem Konopeum, da dem leeren Thron eine 
solche Ehrenbezeugung, die nur dem Allerheiligsten zukommt, absolut nicht erwiesen werden 
darf. Den gleichen strengen Tadel verdient es, wenn leere Tabernakel in der Passions- oder 
Fastenzeit mit einem Konopeum verhiillt sind, wie man es z. B. in Mtinchen beobachten muB. 
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Gesetze der heiligen Kunst eingehalten werden”. Selbstverstandlich mu8 der 
Aufbau, mag er noch so gro8 und gewaltig auch sein, wie etwa in den spanischen 
Kathedralen, der konsekrierten Opferstatte gegeniiber immer das Beigegebene 
sein. Er muB die Opferstatte zieren, schmiicken ; aber niemals darf der Eindruck 
entstehen, als sei der konsekrierte Altar, stipes und mensa, blo® ein Fundament, 
um den Aufbau zu tragen und zur Geltung zu bringen. Sosehr der Tabernakel 
als Gezelt des Allerheiligsten nach dem Geist des kirchlichen Rechtsbuchs aus 
der Mensa herauswachsen und von ihr getragen sein soll, so wenig ist das beim 
Aufbau zulassig. Denn nie darf der durch die Konsekration geheiligte Teil 
mit seiner erhabenen Symbolik dem zur Konsekration ganz unfahigen Aufbau 
dienstbar gemacht werden. Das ware eine schwere Verletzung der der kon- 
sekrierten Opferstatte gebiihrenden Verehrung. Darum ist ein Aufbau in dem 
Grade dem liturgischen Geist entsprechend, in dem er bloBer Hintergrund oder 
AbschluB des Altares ist. Die Praxis der fritheren Jahrhunderte, die keine 
Leuchterbank als Mittelglied zwischen Mensa und Aufbau kannte, vermochte 
deshalb die Bedeutung und Selbstandigkeit der Opferstatte klarer hervorzuheben 
als viele neuere Altare und sollte demnach auch wieder zum Grundsatz erhoben 
werden. 

Im Hinblick auf die Tatsache, daB in jeder konsekrierten Kirche wenigstens 
ein feststehender Altar konsekriert werden mu8 und bei der Konsekration von 
allen Seiten frei umgangen werden soll, sowie wegen des weiteren Umstandes, daB 
am Sakramentsaltar, der nicht ausnahmslos, aber regelmaBig der Hochaltar ist, 
die Aussetzung in der Monstranz in der vom Altartisch getrennten Riickwand 
geschehen darf, wenn diese nur mit dem ersteren eine (moralische) Einheit bildet, — 
ware es wiinschenswert, daf in méglichst jeder Kirche, vor allem am Sakraments- 
altar, der Aufbau von der Mensa vollig getrennt ware. Dann kame iiberall 
wenigstens in einem Fall das einzig Wesentliche am Altar, die Mensa, eventuell 
mit dem Tabernakel klar zum Bewuftsein des ganzen Volkes. Es kénnte am 
Sakramentsaltar die Art der Aussetzung in der jeweils zweckmaBigsten Form 
gewahlt werden, sei es auf dem Tabernakel, sei es am riickwartigen Aufbau. 
Es ware bei festlichen Anlassen zur Dekoration fiir Blumen usw. riickwarts der 
Mensa gentigend Platz, ohne daB die Mensa selber mit Blumen iiberladen wiirde. 
Auch die bloBe Versuchung, den Tabernakel selber trotz strengsten kirchlichen 
Verbots, zum Blumenstander oder zum Postament fiir Bildnisse herabzuwiirdigen 
und so die Ehrfurcht gegen das Allerheiligste wohl unbedacht, aber trotzdem 
groblich zu verletzen, ware ausgeschlossen. Eine Erschwerung fiir die kiinstle- 
rische Gestaltung des Aufbaues und dessen harmonische Angliederung ist damit 
nicht gegeben; denn auch im anderen Fall mu8, wenn es sich um den Taber- 
nakelaltar handelt, auf Grund der liturgischen Forderungen der Kiinstler stets 
zuerst und wesentlich die Opferstatte mit dem Tabernakel als selb- 
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standige GréBe gestalten und dieser dann den Aufbau an- und eingliedern. 
Es bleibt umgekehrt bei dieser vom Altar getrennten Art des Aufbaues eine viel 
groBere Méglichkeit und Freiheit fiir die Betatigung des Kiinstlers, namentlich 
wenn schon bei der architektonischen Gestaltung des Altarraums dies Beriick- 
sichtigung fand. 

Bei der Aufstellung von Statuen oder Bildnissen im Aufbau muB eine For- 
derung unter allen Umstanden beachtet werden: So oft auf irgend einem Altar 
ein Bild angebracht wird, muB es das des Heiligen (oder des Geheim- 
nisses) sein, auf dessen Namen und Gedachtnis bei der Konsekration der 
betreffende Altar geweiht wurde; an dessen Stelle darf kein anderes Bild 
gesetzt werden®. Der Titel des Hochaltars mu& mit dem Patron der be- 
treffenden Kirche identisch sein®, Sollen noch weitere Bilder am Altar Platz 
finden, so ist streng zu achten, daB dadurch das Altarkreuz in seiner hervor- 
ragenden Stellung nicht beeintrachtigt und der Blick nicht von ihm abgelenkt 
werde. Hinter dem Altarkreuz, etwa unter dem Hauptbild des Aufbaues, noch 
ein anderes Bild anzubringen, ist unzulassig mit Riicksicht auf die Wiirde 
des Kreuzes wie des Bildes zugleich. Ein solcher Versto& gegen die Frémmigkeit 
ist am Altar unter gar keinen Umstanden zu dulden. 

Es ist nicht erlaubt in einer und derselben Kirche oder auf verschiedenen 
Altaren oder gar an demselben Altar das Bild Christi oder seiner heiligsten Mutter 
unter demselben Titel und tiberhaupt das Bild desselben Heiligen zwei- oder 
mehreremal darzustellen®. Der Glaube ist so reich an Wahrheiten, die Kirche 
so reich an Heiligen, die Liturgie so mannigfaltig in den Formen der Andacht, 
daB mit Recht eine solche Wiederholung grundsatzlich zuriickgewiesen ist. 

Die zarte Ehrfurcht der Liturgie gegen das hochheilige Geheimnis der 
Eucharistie kommt ergreifend in der Vorschrift zum Ausdruck, daB wahrend 
der Aussetzung des Allerheiligsten die Reliquien und Statuen zwischen den 
Altarleuchtern entfernt und alle Bildnisse im Altaraufbau und in der Altarnahe 
verhiillt werden miissen. Nur anbetende Engelfiguren sind zulassig. Es soll 
eben nicht das Geringste die Aufmerksamkeit vom Allerheiligsten ablenken®. 
Diese Vorschriften gelten nicht nur fiir die feierlichste Form der Aussetzung, das 
vierzigstiindige Gebet, sondern auch fiir alle anderen Aussetzungen bei den ver- 
schiedenen Festlichkeiten wahrend des Jahres. Es mu also z. B. an Weih- 
nachten eine Statue des Jesukindes wahrend der Aussetzung entfernt werden™. 
Eine gegenteilige Gewohnheit besteht, weil in iure ausdrticklich verworfen, 


80S, Rit. Congr. 27. August 1836, D. n. 2752, 5 und 7; 11. Marz 1837, D. n. 2762; 10. No- 
vember 1906, D. n. 4191, 3 und 4. 
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nicht zu Recht®. Bei der Errichtung des Altaraufbaues sind aus praktischen 
Griinden die Vorkehrungen zu treffen, daB die Erfiillung der kirchlichen Anord- 
nung bequem durchfiihrbar ist. 

Eine letzte Bestimmung, die der Kiinstler beim Entwurf des Altarraumes 
und des ganzen Altaraufbaues ja nicht iibersehen sarf, wie es freilich in neuerer 
Zeit so gut wie immer der Fall ist, verlangt, um die Heiligkeit des Altars und die 
Ehrfurcht vor dem Allerheiligsten zu verkiinden: Es mu8 tiber dem Hochaltar 
und iiber jedem Sakramentsaltar ein Baldachin angebracht sein, der den 
ganzen Altar und den Raum davor, d. i. das Suppedaneum, iiberdeckt®. Eine 
Vorschrift, jeden Altar mit einem Baldachin zu versehen, hat zufolge allgemeiner 
gegenteiliger Gewohnheit keine verpflichtende Kraft mehr. Den Baldachin kann 
ein Bau aus Stein (Ziborium) bilden, oder es wird ein solcher aus Stoff von der 
Farbe des Festes in entsprechender Héhe schwebend angebracht®’. Bei har- 
monischer Angliederung an den Raum und an den Aufbau ist der Baldachin, mit 
Antipendium und Konopeum einheitlich in der Farbe, ein erhebender Schmuck, 
der den Altar als heiligste Statte kennzeichnet und deshalb, wenn man allen 
Forderungen der Kirche entsprechen will, nicht eigenmachtig in der einzelnen 
Kirche weggelassen werden darf. Die Bedeutung des Baldachins am Altar tritt 
um so mehr ins Licht, wenn man beachtet, daB iiber den Bildnissen und Reliquien 
der Heiligen und auch iiber den Bildnissen des Herrn niemals ein Baldachin 
zulassig ist®*. Ebenso verktindet dies das Caeremoniale, das dem Ordinarius loci 
iiber seiner Kathedra in der Kathedrale einen Baldachin dann anzubringen 
gestattet, wenn auch tiber dem Hochaltar ein ahnlicher oder noch kostbarerer 
Baldachin sich befindet®®. Wo dem Altar, d.i. nach dem Pontificale Christus, 
dem ewigen Hohenpriester und Priesterkoénig, die Ehrung durch einen Bal- 
dachin versagt ist, darf auch seinem Stellvertreter, dem Bischof, diese Ehrung 
nicht erwiesen werden. Die kénigliche Wiirde Christi, auf welche das von Papst 
Pius XI. eigens eingefiihrte Fest so nachdriicklich hinweist, wird durch den Bal- 
dachin tiber dem Altar, den die Kirche anordnet, dem Volk augenfallig zum Be- 
wuBtsein gebracht. Deshalb sollte iiberall der Ruf der Kirche verstanden 
und befolgt werden. 


VII. Zubeh6r zum Altar und Altarraum. 


1. Die Sitzbank. Es ist nicht nur erlaubt, sondern zur Erhéhung der 
Feierlichkeit wiinschenswert, daB der zelebrierende Priester beim Gesang des 
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Gloria und Credo, eventuell auch des Kyrie und Graduale® mit der Sequenz 
sich setze. Am LichtmeB&tage nach der Prozession wahrend der Schmiickung des 
Altares und am Karfreitag zu den Improperien ist es formell angeordnet*. Das 
gilt, wie das Memoriale Rituum zeigt, nicht bloB fiir das Hochamt mit Leviten, 
sondern auch beim einfachen Amt. Zu diesem Zweck muB den Stufen der 
Epistelseite gegeniiber fiir den Zelebrans und die beiden Leviten eine Sitzbank 
stehen. Sie darf keine Arm- und Riicklehne und keinen Baldachin haben; ver- 
boten sind ein Sitz mit Lehne fiir den Priester und besondere Schemel fiir die 
Leviten®, auch die Aufstellung auf einem Podium®; vorschriftsgemaB ist die 
Aufstellung in der Ebene®. Der Grund fiir diese Anordnungen liegt in der 
Tatsache, daB dem Bischof allein die cathedra zusteht, weil er allein Trager des 
Lehramtes in der Didzese ist. Darum darf die Sitzbank fiir den Priester nicht 
wie eine bischéfliche Kathedra ausgestattet sein. Bedeckt sei diese Sitzbank 
nach dem Caeremoniale mit einer Decke von der Tagesfarbe™. 

2. Die Kredenz. Nodtig ist gleichfalls auf der Epistelseite eine Kredenz 
(abacus), auf welche beim Hochamt neben dem Epistelbuch der MeSkelch und 
die Leuchter der Akolythen, bei jeder MeBfeier die MeBkannchen, Altarschellen 
usw. aufgestellt werden. Die liturgischen Bticher kennen einzig und allein die 
Epistelseite als Platz fiir die Kredenz und schlieBen in ihren Bestimmungen 
die Aufstellung auf der Evangelienseite im Interesse der Einfachheit und Schon- 
heit des liturgischen Dienstes vollstandig aus®. (Zur Ausnutzung des Raumes 
auf der Evangelienseite vergleiche unten Nr.6.) Die Kredenz mu8 von allen 
Seiten bis zum Boden herab mit weiBem Linnen bedeckt sein, am Karfreitag 
und beim Requiem dagegen nur die Oberflache. Ausdriicklich verboten ist, auf 
derselben ein Kreuz zwischen Leuchtern aufzustellen oder sie mit Statuen zu 
schmiicken®’, weil sie dadurch zu einem quasi-Altarchen gemacht ware; deshalb 
ist es auch ungeziemend, die Vorderseite nach Art eines Antipendiums farbig 
zu verhiillen. Die Ehrfurcht vor dem wirklichen Altar duldet in der Kirche 
keine Nachahmung im Kredenztisch. 

3. Die heiligen Reliquien. Die Reliquien der Heiligen sollen und diirfen 
bei festlichen Gelegenheiten am Altar in kleinen Ostensorien zwischen den 
Leuchtern zum Schmuck der Opferstatte ausgesetzt sein, aber nur solange, als 
ihnen zu Ehren wenigstens zwei Kerzen brennen®®. Sonst ist die Vorschrift zu 
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% Caer. Ep. lib. 1 cap. 12, 12 und S. Rit. Congr. 12. August 1854, D. n. 3029 ad 13 und 


21. Marz 1869, D.n. 3204.. 
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beachten: fideliter et honorifice custodiantur®*. Deshalb scheint der geziemendste 
Platz fiir die Aufbewahrung der heiligen Reliquien eine entsprechend ausge- 
stattete, wohl verschlieSbare Wandnische nahe beim Altar zu sein. Der Brauch, 
die Heiligenreliquien in die Predella des Aufbaus dauernd einzuschliefen, ist 
nicht empfehlenswert, denn in diesem Fall ist die festliche Aussetzung gemaB 
der kirchlichen Anordnung unméglich, weil héchstens hinter den Leuchtern, 
Blumen usw. eine bloBe Enthiillung stattfinden kann. Ganze Leiber der Heiligen 
im Aufbau auf der Mensa aufzubewahren, entspricht nicht dem Willen der 
Kirche; die geeignete Aufbewahrungsstatte ist fiir derartige Reliquien gemaB 
altchristlicher Praxis der Stipes. 

Die Reliquien des heiligen Kreuzes, der Dornenkrone und andere derartige 
Reliquien des Herrn, miissen aufbewahrt werden in Reliquiario seorsim a Re- 
liquiis Sanctorum? und diirfen auch nicht in demselben Reliquiar mit Heiligen- 
reliquien zugleich zur Verehrung ausgesetzt werden? Dieses ist die notwendige 
Folgerung aus der Verschiedenheit zwischen dem Cultus latriae und duliae, der 
bei den Reliquien des Herrn bzw. der Heiligen zur Anwendung kommen muB. 

4. Die heilige Ole. Ahnlich wie fiir die heiligen Reliquien gilt, wie heute 
noch in alteren Kirchen zu sehen ist, auch fiir die heiligen Ole als geeignetster 
und wiirdigster Aufbewahrungsort eine fest verschlie8bare Wandnische nahe 
beim Altar. So lassen sich die Vorschriften des kirchlichen Rechtsbuchs am 
vollkommensten erfiillen, welche befehlen, die heilige Ole seien in der Kirche 
unter geziemendem und sicherem Verschlu8 aufzubewahren, und zwar loco ni- 
tido et decenter ornato?. 

5. Sanktuskerze und Kandelaber bei der Aussetzung des Allerhei- 
ligsten. Wo ein eigenes Gebot des Bischofs besteht, muB auf der Epistelseite, 
und zwar nur auf dieser, beim Altar ein Leuchter mit Kerze aufgestellt werden, 
damit bei der MeSfeier vom Sanktus bis zur Kommunion die im MeBbuch er- 
wahnte Sanktuskerze angeziindet werden kann. Ohne besondere bischéfliche 
Anordnung ist die Vorschrift im Me&buch nicht verpflichtend?°*. Fiir die feier- 
liche Aussetzung des Allerheiligsten wiinscht die Instructio Clemontina § 6 vor 
dem Altar zwei grofe Kandelaber mit groBen Kerzen, welche auBer den achtzehn 
am Altar selbst vorgeschriebenen Kerzen zur Zeit der Aussetzung brennen sollen. 

6. Der Osterleuchter. Die wahrend des unvergleichlich feierlichen Gesangs. 
des Exsultet beim Karsamstags- oder Osternachtsgottesdienst mit den fiinf 
Weihrauchkérnern geschmiickte und angeziindete Osterkerze ist nach der 
Liturgie das erhabene Symbol des lebendig aus dem Grab erstandenen Christus. 
Als dieses Symbol soll sie bis zum Feste der Himmelfahrt uns die Gegenwart des 


°° Caer. Ep. lib. 1 cap. 6, 2. 

100 S. Rit. Congr. 18. Februar 1843, D. n. 2854. 

1 C JC; Can. 1287, §2: 

102 C JC, Can. 735 und Can. 946. 

18'S. Rit. Congr. 9. Juni 1899, D. n. 4029 ad II. und 29. Juli 1904, D. n. 4141 ad VI. 


156 


verklarten Meisters lebendig vor Augen halten. Zu diesem Zweck verordnet 
deshalb die Kirche, sie miisse aufgesteckt sein auf einem in der Ebene des 
Altares auf der Evangelienseite aufgestellten Leuchter. Ein bloBer Wand- 
arm gentigt der Forderung der Kirche nicht!*, auch nicht ein kleiner und un- 
scheinbarer Leuchter; denn das Mittel hat dem Zwecke zu entsprechen, der 
Zweck ist aber, das Symbol des glorreich Auferstandenen zu tragen. Diese Be- 
stimmung verlangt einen Kandelaber, gro&8 und majestatisch, dazu kunstvoll 
gearbeitet, so da® er wiirdiger Ausdruck der héchsten Verehrung und Verherr- 
lichung des verklarten Gottmenschen ist. Mit Recht setzt das deshalb die Kirche 
uberall, nicht nur in den groBen Kathedralen, sondern auch in kleinen Kirchen, 
in denen nicht einmal Leviten zur Verfiigung stehen, wie eine Selbstverstand- 
lichkeit voraus. So spricht das Memoriale Rituum von einem candelabrum 
magnum und schreibt fiir die Feier am Karsamstag vor, daB eine Staffel (scabel- 
lum gradatum) neben diesem Leuchter sich befinde, damit man zur Osterkerze 
emporsteigen kann?. Damit ist also iiberall wenigstens eine Héhe von 2m 
ftir den Leuchter angenommen. 

Wir bewundern heute noch in nicht wenig alten beriihmten Heiligtiimern 
unter den besonderen Kunstwerken auch den Kandelaber fiir die Osterkerze. Er 
ist vielfach das ganze Jahr hindurch ein einzigartiger Schmuck des Altarraumes. 
Durch die Vorbilder aus alter Zeit und durch die Anordnung der heute ver- 
pflichtenden liturgischen Biicher muB auch die heutige christliche Kunst sich 
anregen lassen, im Osterleuchter mit dem Symbol des Auferstandenen die 
’ lauteste und schoénste Zier fiir die Feier des Festes aller Feste im Heiligtum zu 
schaffen. Und nicht blo fiir die Osterzeit allein. Die Rubrik, welche bestimmt, 
nach dem Amt am Himmelfahrtsfeste das Sinnbild des Auferstandenen, die 
Osterkerze, zu entfernen, sagt nichts aus tiber die Entfernung des Kandelabers?®. 
Es ist also ganz gerechtfertigt, wenn derselbe auch wahrend des sonstigen Jahres 
den Altarraum schmiickt, zumal ja der Ort der Evangelienseite des Altares weder 
durch die Sitzbank fiir den Zelebranten, noch die Kredenz in Anspruch ge- 
nommen werden kann und fiir diesen Zweck frei ist. Der Kandelaber fiir die 
Osterkerze ist auch nach der Wegnahme des Symbols fiir den Auferstandenen 
fortgesetzt eine ansprechende Mahnung. Das Fundament der Osterfreude, die 
uns durch die Vollendung der Erlésung in der Auferstehung des Herrn zuteil 
ward, die Auferstehung vom Tod der Siinde in der Gnade mu8 dauernd sein. 
Wir alle sind in der Taufe auferstanden als eine neue Kreatur. So oft wir memo- 
res tam beatae passionis, resurrectionis et ascensionis Jesu Christi Domini nostri 
zur Feier der heiligen Geheimnisse den Altar umstehen, soll dieses geheimnisvolle 
Leben mit Christus erneut und befestigt, der Quell der Osterfreude vermehrt 


1084S Rit. Congr. 14. Juni 1845, D.n. 2890 ad II. 
1065 Mem. Rit. tit. 6 cap. 1 In Altari maiori 6s. 
106 Mem. Rit. tit.6 cap. 2 § 7, 6. 
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und unsere eigene glorreiche Auferstehung gesichert werden. Deshalb hat der 
Osterkandelaber am Altar standig einen Zweck?°’. 


Mégen Klerus und Kiinstler freudig auf die Forderungen der Kirche horen 
und glaubig in ihren Geist eindringen! Je mehr das geschieht, desto mehr offnet 
sich das Auge fiir die Wahrheit, Schonheit und Harmonie, aut der diese Anord- 
nungen ruhen. Desto mehr wird dann auch der Klerus befahigt sein, den Kiinstler 
anzuregen und dieser wiederum seine Schépfungen am Altar und im Gotteshaus 
zum Ausdruck und Abbild der uns Menschen kundgewordenen gottlichen Schon- 
heit und Liebe zu machen. 


+? Weitere Vorschriften der Kirche im einzelnen, z. B. Verwendung des elektrischen 
Lichtes usw., sind von mir zusammengestellt bei Andreas Schmid. Der christliche Altar, 
Neubearbeitung von Oscar Doering, unter Mitwirkung von L. Bauer, Paderborn 1928, 6. Periode. 
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Dogmatik und Dogmengeschichte I. 


Dogmatische Einleitungsfragen. 


1. Methodische Fragen: Lang, Albert, Die loci theologici des Melchior Cano und die 
Methode des dogmatischen Beweises. Mtinchener Studien zur historischen Theologie, Heft 6. 
8°. 256 Seiten. Késel & Pustet. Brosch. 5,50 Mark. — Eschweiler, Karl, Die zwei Wege der 
neueren Theologie. Georg Hermes — Matth. Jos. Scheeben. Eine kritische Untersuchung des 
Problems der theologischen Erkenntnis. Gr.-8°. 337 Seiten. Verlag Benno Filser, Augsburg 
1926. 8 Mark, geb. 10 Mark. — Engert, Joseph, Studien zur theologischen Erkenntnislehre. 
8°. 621 Seiten. G. J. Manz, Regensburg 1926. — Ranjft, Joseph, Die Stellung der Lehre von 
der Kirche im dogmatischen System. 8°. XVI u. 255 Seiten. Gdorresverlag, Aschaffenburg 
1927. — Walz, J. B., Die Sichtbarkeit der Kirche. Ein Beitrag zur Grundfrage des Katholizis- 
mus. 8°. 375 Seiten. St.-Rita-Verlag, Wtrzburg 1924. 


2. Die Quellen: Pesch, Christianus, Supplementum, continens Disputationes recentiores 
et Decreta de Inspiratione Sacrae Seripturae. 8°. 91 Seiten. Herder, Freiburg 1926. 3 Mark. 
— Dorsch, Aemil., Institutiones theologiae fundamentalis. Vol. III: De Inspiratione s. Scrip- 
turae. 449 Seiten. F. Rauch, Oeniponte 1927. 8 Mark. — Fahsel, Helmut, Kaplan, Des 
hl. Thomas von Aquin Kommentar zum Roémerbrief. Aus dem Lateinischen zum erstenmal 
ins Deutsche tibersetzt und herausgegeben. Gr.-8°. XVI u. 512 Seiten. Herder, Freiburg 1927. 
Kart. 12 Mark. — Harnack, Adolf von, Die Entstehung der christlichen Theologie und des 
kirchlichen Dogmas. Biicherei der christlichen Welt. 8°. VI u. 90 Seiten. Leopold Klotz, 
Gotha 1927. 2,50 Mark. — Umberg S. J., Liturgischer Stil und Dogmatik. Scholastik I (1926). 
Seite 481—503. 


3. Darstellungen: Pesch, Christianus, S. J., De Deo uno — De Deo trino. Editio 5a 
et 6a. 441 Seiten. Herder, Freiburg 1925. Brosch. 9 Mark, geb. 10,40 Mark. — Lercher, 
Lud., S. J., Institutiones Theologiae Dogmaticae. Vol. I (continens libros tres: De vera religione 
— De ecclesia Christi — De traditione et scriptura. X. u. 658 Seiten. 11 Mark. Vol. II: De 
Deo uno — De Deo trino — De Deo creante et elevante. XXVI u. 519 Seiten. 8 Mark. Vol. III: 
De verbo incarnato — De BM. Virgine et cultu sanctorum — De gratia Christi. 612 Seiten. 
10 Mark. Vol. IV erscheint 1928. Alle bei Felician Rauch, Innsbruck. — Darstellungen fiir 
weitere Kreise: Krebs, Engelbert, Dogma und Leben, Die kirchliche Glaubenslehre als Wert- 
quelle fiir das Geistesleben. Katholische Lebenswerte. Fiinfter Band, zweiter Teil. 8°. 
XXXIX u. 766 Seiten. Bonifaciusdruckerei, Paderborn 1925. — Pesch, Christian, S. J., Gott 
der Eine und Dreieine. Gr.-8°. 166 Seiten. L. Schwann, Dtisseldorf. — Lippert, Peter, S. J., 
Die Weltanschauung des Katholizismus. Aus der Sammlung: Metaphysik und Weltanschau- 
ung. Herausgegeben von Hans Driesch und Werner Schingnitz. 8°. 113 Seiten. Verlag Em. 
Reinicke, Leipzig 1926. In Pappbd. 5 Mark. — Junglas, J. P., Licht und Leben, Band I*: Die 
Lehre von der Kirche. 140 Seiten. Geb. 2,40 Mark. Band II*: Die Lehre von Christus und 
von Gott. 223 Seiten. L. Schwann, Diisseldorf 1928. Geb. 3,20 Mark. 


4, Einzelne Theologen: Strauch, Max, Die Theologie Karl Barths. 8°. 60 Seiten. 
Verlag Chr. Kaiser, Miinchen 1925. 1,30 Mark. — Legendre, A., Introduction a l’étude de la 
Somme théologique de s. Thomas d’Aquin. 8°. 123 Seiten. Bloud et Gay, Paris. — Feckes, Karl, 
Die religionsphilosophischen Bestrebungen des spatmittelalterlichen Nominalismus. Rom. 
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Quartalschrift 35 (1927). Seite 183—208. — Schaeder, Erich, Das Geistproblem der Theologie. 
8°. 199 Seiten. A. Deichert, Leipzig-Erlangen 1924. 


* * 
* 


1. Die Studie von A. Lang beschaftigt sich mit der ersten klassischen theologischen Me- 
thodenlehre, den ,,Loci theologici des Dominikaners Melchior Cano“, die noch 
heute in ihrem Grundgehalt normgebend sind. L. hat mit ausgebreitetem Wissen unter Heran- 
ziehung reichlicher Literatur und mit sicherer Methode die zeitgeschichtliche Bedingtheit und 
die dauernde Bedeutung der loci dargestellt. Der uns heute ganz ungelaufige Ausdruck ,,loci“ 
wird im Anschlu8 an Agricola und im Sinne Ciceros gebraucht, tamquam domicilia omnium 
argumentorum theologicorum, ex quibus theologi suas omnes argumentationes sive ad confirman- 
dum sive ad refellendum inveniant (1, 3). Cano kennt zehn solcher theologischer Erkenntnis- 
quellen, die er aber nicht bloB nebeneinander stellt, sondern auch logisch ordnet. Die ersten 
sieben sind der Theologie eigentiimlich (loci proprii). Die beiden ersten sind konstitutiv, d. h. 
sie enthalten den Inhalt der Offenbarung: 1. Schrift, 2. Uberlieferung ; die fiinf folgenden sind 
deklarativ: 3. Auctoritas ecclesiae catholicae, 4. Auctoritas conciliorum, 5. Auctoritas eccle- 
siae romanae, 6. Auctoritas patrum, 7. Auctoritas theologorum. Als loci alieni kennt Cano: 
8. Ratis naturalis, 9. Auctoritas philosophorum, 10. Auctoritas historiae humanae. 

Die erste Aufgabe der Theologen ist nach Cano die Feststellung der dogmatischen Gegeben- 
heiten. Resultat sind klar formulierte Sdtze, die durch beigeftigte notae theologicae in ihrem 
Verhaltnis zu Glauben und Offenbarung naher bestimmt werden. Sie bilden dann die Grund- 
lage der weiteren theologischen Arbeit. Das Idealste ware ihm, wenn jeder Glaubenssatz ein- 
deutig aus der Heiligen Schrift oder der géttlichen Tradition rein mit exegetischen und histo- 
rischen Hilfsmitteln bewiesen werden kénnte. Wo dieser Weg nicht zum Ziele fiihrt, kommen 
die deklarativen loci in Frage: Cavendum sane est, ne si in argumentorum confutatione ad 
Ecclesiam tamquam in aram confugimus, rustici potius quam theologi esse videamur (2, 18). 
— Auf dieser positiven Theologie (der Ausdruck findet sich noch nicht bei ihm) baut sich die 
spekulative Theologie auf. Ihre Hauptaufgabe besteht darin, auf dem Wege der SchluBfolge- 
rung neue Wahrheiten abzuleiten (8, 2). Man kann deshalb nach Cano als Gegenstand der 
spekulativen Theologie die revelatio virtualis bezeichnen. (S. 223): Duas esse cuiusque dis- 
ciplinae partes exploratum est: unam in qua principia tamquam fundamenta ponimus, sta- 
tuimus, firmamus, alteram in qua principiis positis ad ea, quae sunt inde consequentia, pro- 
ficiscimur (2, 4). Die Berechtigung spekulativer Theologie liegt in der Vernunftnatur des 
Menschen (quoniam homo rationis est particeps 9, 9). Die Mifachtung der spekulativen Theo- 
logie ist nach ihm ein Hauptmangel des Luthertums, so daB ,,in Deutschland Schneider, die 
das N. T. auswendig kénnen, fiir groBe Theologen gehalten werden und Weiber, welche die 
Evangelien und die Paulusbriefe aufsagen kénnen, gegen die Theologen der Universitaten 
auftreten“ (S. 217). 

Sind nun theologische SchluBfolgerungen Gegenstand des géttlichen Glaubens? Der 
Freiburger (Schweiz) Dogmatiker Marin-Sola reklamiert Cano fiir seine eigene Anschauung, 
daB solche mit Hilfe der Vernunft aus der Offenbarung erschlossenen Wahrheiten zundchst 
nur Theologie sind, aber nach der kirchlichen Definition Dogmen im eigentlichen Sinne 
sind und fide divina, nicht fide ecclesiastica festgehalten werden miissen?. Lang hat meines 
Erachtens siegreich diese Interpretation zuriickgewiesen (S. 198 ff.). GewiB rechnet Cano die 
SchluBfolgerungen wiederholt zur fides, ihre Ablehnung hei&t Haeresie (vgl. bes. 12, 6), aber 
er hat einen weiteren Fidesbegriff, genau so wie die meisten Theologen jener Zeit. Sogar 
Molina, der scharfe Gegner der GlaubensgewiBheit der theologischen Folgesatze, paBte 


* Man lese das sehr lehrreiche Buch Marin Sola, L‘évolution homogéne du dogme 
catholique, Freiburg (Schweiz) 1924, 2 Bde. 
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sich dem herrschenden Sprachgebrauche an: Consuevimus enim dicere de fide esse ea, quae ex 
articulis consequuntur. Canos Haresiebegriff aber entspricht den Bedtirfnissen der Inquisition. 
Wer die SchluBfolgerung leugnete, stand im Verdacht, daf er nicht nur die SchluBfolge- 
rung oder die rationale Vernunftpramisse, sondern auch die Glaubensprinzipien selbst ab- 
lehne (S. 202). 

Canos Methodenlehre geniigt uns heute nicht mehr. Um nur einiges hervorzuheben: Wir 
sehen nicht mehr das Hauptziel der spekulativen Dogmatik in der Gewinnung von theolo- 
gischem Neuland. Es erscheint uns oft bedenklich, aus geheimnisvollen Satzen, analogen Be- 
griffen neue Erkenntnisse zu gewinnen. Auch tun wir uns viel schwerer mit den rationalen 
Satzen, die als Minor in den Syllogismen auftreten. Sie sind nach Cano dann schon gesicherte 
Einsichten, wenn probati auctores sie aussprechen ; es ware nach ihm bedenkliche Uberhebung, 
die von den Meistern der Vorzeit erarbeiteten und von der Nachwelt allgemein angenommenen 
philosophischen Lehren abzuweisen (S. 167). Fiir uns hat fides quaerens intellectum einen 
etwas anderen Sinn. Auch die erschlossenen Resultate der positiven Theologie schatzen wir 
bescheidener ein. Sie verpflichten nicht zur fides vor ihrer Definition. Soll unser Glaube all- 
seitig fides divina sein, dann verlangen wir auch eine unfehlbare Vorlage. Deshalb heben wir 
das unfehlbare Lehramt als regula proxima fidei in ganz anderer Weise hervor als Cano. So 
erfolgt auch eine scharfere Scheidung von Theologie und Glaube. Neben die theologische Be- 
weisftithrung setzen wir die historisch-kritische Betrachtungsweise. Wir sind uns ganz anders 
ais Cano bewuBt, daB jeder eigentliche dogmatische Beweis mit einem immanenten tiber- 
natiirlichen Faktor, der der Kirche verheiBenen assistentia spiritus sancti, rechnet und rechnen 
mu8, so da8 auch mangelnde geschichtliche Bezeugung, das Auf und Nieder, das Hin und Her 
der dogmengeschichtlichen Entwicklung das Endresultat nicht beeintrachtigen, wofern es uns 
unfehlbar vorgelegt wird. Um so freier und wahrhaftiger k6nnen wir aber dann auch alle 
Zeugnisse historisch-kritisch wiirdigen und den Versuch wagen, zu zeigen, wie unsere dogma- 
tische Erkenntnis bei den Einzeldogmen sich entwickelt hat. 

In einer Ubersicht iiber methodologische Schriften zur Theologie darf das Buch unseres 
Privatdozenten Karl Eschweiler ,,Die zwei Wege der neueren Theologie“ nicht fehlen, 
wenn er auch selbst schon zweimal in dieser Zeitschrift (1926, Heft 3; 1927, Heft 1) zur Ver- 
teidigung und Klarung der in dem Buche niedergelegten Ansichten das Wort ergriffen hat. 
Das Buch verrat eine starke spekulative und konstruktive Begabung und Kraft, ist aus einem 
aufs héchste gesteigerten theologischen Berufsethos geboren, das sich zu dem immerhin mehr- 
deutigen SchluBsatz versteigt: Theologia est necessaria ad humanam salutem. Leider fehlt 
dem Buche die letzte sprachliche und gedankliche Ausreifung, so da8 man die Korrekturen 
und Klarungen, die u. a. H. Lange (Scholastik Bd. 1), Stufler (Z. f. k. Th., Bd. 51), der 
Dominikaner Reginald Schultes (Divus Thomas, Bd. 4) und nicht zuletzt Eschweiler selbst 
vorgenommen haben, in Rechnung stellen muf. Aber es bleibt soviel des Anregenden iibrig, 
daB das Buch ernstestes Studium verdient. E. bringt gewaltige Gedankenmassen in Be- 
wegung. Er méchte die ganze neuzeitliche theologische Entwicklung auf ihre letzten Ein- 
stellungen und Hintergriinde, ihre Erfolge und ihren Wert hin untersuchen. Das alles ist aber 
nur Vorbereitung, um im letzten 4. Kapitel die Frage zu beantworten: Was ist Theologie? 
E. lehnt die beiden identifizierenden Standpunkte ab: den Illuminismus: ,,Alles, was er (der 
menschliche Geist) wahrhaft erkennt, das sieht er nur, soweit das unerschaffene Licht ihn 
erhellt‘‘ (207); ebenso den Rationalismus, der nur an dem Faktum der Offenbarung festhalt, 
aber die Offenbarungsideen oder Glaubenswahrheiten als héchste philosophische Wahrheiten 
erweisen will. Ebenso weist er die dualistischen Systeme ab, den theologischen Fideismus, 
der die religidse Wirklichkeit nur erfiihlen und erleben will. Hier ist eine wissenschaftliche 
Theologie nicht méglich, weil ja die wissenschaftliche Tatigkeit in einer ganz anderen BewuBt- 
seinssphare liegt wie die Religion und der Glaube. Zu den dualistischen Systemen rechnet E. 
auch den Molinismus, wie er von den groBen spanischen Theologen des Jesuitenordens im 
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sechzehnten und siebzehnten Jahrhundert aufgebaut wurde. E. tut dieses wegen der dem 
Molinismus eigentiimlichen Auffassung von Natur und Gnade; das Problem Glauben und 
Wissen ist ja nur ein Teilausschnitt jenes Gesamtproblems. Das alte molinistische Beispiel von 
duo (Gott und Mensch) trahentes navim dient als Erlauterung fiir die nach Es. Meinung im 
Molinismus gelehrte, aber unerlaubte Koordination menschlicher und géttlicher Tatigkeit. 
Hier im molinistischen Anthropozentrismus wird nach E. die Neuzeit geboren mit ihrem 
Naturalismus, ihrer absoluten Philosophie, der kategorische Imperativ Kants, die Theologie 
des Hermes. E. bewundert gelegentlich ,,den heroischen Aktivismus, der in dieser Auffassung 
von der Zeit und Ewigkeit entscheidenden Konkurrenz der menschlichen mit der gottlichen 
Freiheit wirkt. Im Vergleich dazu macht schon der ,,kategorische Imperativ“ mit seiner 
ganzen metaphysischen Tiefsinnigkeit nur den Eindruck einer harmlosen Privatangelegenheit* 
(S. 212). Trotzdem ist sein Endurteil vollkommen ablehnend. Die Methode, die E. empfiehlt, 
ist die des fides quaerens intellectum, also eine Theologie aus dem Glauben. Im Anschlu$ an 
Bonaventura nennt er den Gegenstand der Theologie das credibile. In Gedankengdngen, die 
an Max Scheler anklingen, bestimmt er das credibile naherhin als ,,jenes verniinftig WiBbare, 
das die auszeichnende Eigenschaft besitzt, als Sein die unmittelbare, natiirliche Unterlage der 
géttlichen Wirklichkeit zu bilden und als Sinn analogisch das Geheimnis der unerschaffenen 
Wahrheit zu bedeuten‘ (S. 234 f.). — E. nennt diesen Typ theologischer Erkenntnis aus dem 
Glauben den teleologischen, weil Gott de facto uns die Ubernatur geschenkt hat, zu der der 
Mensch in der potentia obedientialis ist. Alles naturgemaBe Erkenntnis- und Herrschafts- 
streben ist nichts Abgeschlossenes, Endgiiltiges, Letztes, sondern praeambulum fiir Offenbarung 
und Gnade. Deshalb ist nach E. nur da Theologie, wo diese im Glauben gegebenen Wirklich- 
keiten ins Auge gefaBt werden. Jede ,, Vernunfttheologie, Vernunftapologetik“ ist eine Pseudo- 
theologie. — Man hat &. auf Grund dieser. Lehren vorgeworfen, da er sich gegen das Vati- 
canum verfehle und die nattirliche Gotteserkenntnis usw. ablehne. Das ist unrichtig. E. ver- 
tritt nur die Meinung der neueren franzdsischen Dominikanerschule (Garrigou-Lagrange, de 
revelatione® pg. 20—51, Schultes, de Ecclesia catholica pg. 12 sqq.), daB die Apologetik auch 
Theologie sein mitisse: ,,Quidam dicunt: Apologetica est scientia specifice distincta a 
theologia supernaturali; nam Apologetica antecedit fidem, ad quam ducit et sub solo lumine 
rationis procedit; sic est quasi Philosophia religionis, dum e contra S. Theologia praesup- 
ponit fidem et ex fidei veritatibus argumentatur. Auch G. L. lehnt fiir diese Art Apologetik 
den Namen Theologie ab. Das sei nicht der traditionelle Begriff. Die Kirche bestimmt viel- 
mehr der Apologetik das Ziel und belehrt den Apologeten iiber die Beweismittel. Die credi- 
bilitas der Offenbarung, das Objekt der Apologetik, ist eine formelle Eigenschaft der Offen- 
barung. Deshalb kann das unfehlbare Lehramt dariiber Entscheidungen fallen, wie das auch 
durch das Vaticanum z. B. geschehen ist. Apologetik aber bleibt eigentliche Theologie, wenn 
der glaubige Theologe mit Hilfe seiner Vernunft die credibilitas der Offenbarung nachweist. 
Bei dieser Methode wird der methodische Zweifel tiberfliissig. Schwierigkeiten kénnen offen 
zugestanden werden, der Glaube enthalt in sich die starksten Antriebe zur Forschung und zum 
Erweis seiner Verniinftigkeit. 

Was nun die Beurteilung des Molinismus angeht, ist manches historisch-schiefe schon 
berichtigt. Ich liebe nicht die sogenannte Konsequenzmacherei. Man soll jedes System 
beurteilen nach den tatsdchlichen Sicherungen, die die Vertreter angebracht haben, um: 
es vor MiSbrauch und Ubertreibung zu schiitzen. Jedes System, auch der Thomismus, ist ohne 
diese Sicherungen dem Irrtum offen. Wir bediirfen beider Systeme als theologischer Me- 
thoden. Der Molinismus geht in seiner Betrachtung von den kreaturlichen Gegebenheiten,. 
namentlich von der menschlichen Freiheit aus, der Thomismus von dem Gottesgedanken.. 
Beide enden im Mysterium. 

Engert behandelt in den ,,Studien zur theologischen Erkenntnislehre“ den 
Fragenkomplex: Wie ist Theologie als Wissenschaft mdglich? Wie kann der Gegenstand.der 
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Theologie, Gott, als Realitat nachgewiesen werden? Seit Kant schien de: rationale Weg 
verbaut. Aber ,,die religiése Sehnsucht wehrte sich entschieden gegen den AbschluB des 
Menschen von Gott. So ist die philosophisch-theologische Arbeit seit Kant und insbesondere 
seit Schleiermacher ein immerwahrendes Suchen nach Gott“ (S. Vf.). E. beginnt mit Thomas 
von Aquin, der den aristotelischen Wissenschaftsbegriff auf die Theologie anwendet. Theo- 
logie ist wie die Philosophie schlu&folgerndes Denken aus Erkenntnisprinzipien, die in 
der Philosophie evident sind, in der Theologie aber nicht unmittelbar evident sind, sondern 
geglaubt werden. Evident sind diese Offenbarungen in der héheren Wissenschaft Gottes und 
der Seligen. So ist Theologie eine der Wissenschaft Gottes und der Seligen untergeordnete 
Wissenschaft. Schon Skotus tibte scharfste Kritik an dieser Konstruktion. Ja, bei Thomas 
selbst finden sich gegensatzliche AuBerungen: Omnis scientia in visione rei praesentis perfici- 
tur, und andererseits: Fidei objectum est id, quod est absens ab intellectu (S. 54). Man beachte 
ferner, da8 Thomas auch die menschliche Wissenschaft, d.h. das Wissen um die logischen 
Verkniipfungen auf Gott iibertragt, wobei dann diskursives Erkennen doch wieder ausge- 
schlossen ist. An diesem einen Beispiel mag man ersehen, daB E. mit Recht tiber Thomas 
hinaus will. — Dann behandelt er Kant und seine Kritik der Gottesbeweise, das Problem der 
Theologie bei Leibniz, Overbeck-Barth, Adam, das Kirchenproblem, religionsgeschichtliche, 
religionspsychologische Probleme (R. Ofto, Girgensohn, die Mystiker Bernhard v. Clairvaux 
und Gertrud d. Gr.), die Religionsphilosophie von Aug. Dorner, Hein. Scholz und insbesondere 
die von Max Scheler (388—611). 

E. gibt keine systematische Darstellung, sondern kiindet uns seine Gedanken in Form von 
kritischen Studien zu den Systemen der genannten Denker, um einer spateren Zeit bei gréBerer 
Ausreifung der Gedanken die Systematik vorzubehalten. Die gewdhlte Form, das Ringen 
nach Klarheit, die Gewissenhaftigkeit, uns méglichst genau in die Gedankenfiihrung der 
einzelnen Denker einzuweihen, bringen es mit sich, daB viel ermiidende Wiederholung die 
klare, zielbewuBte Linie verdeckt. — E. glaubt — und das ist das vorlaufige Resultat —, da8B 
gerade die Schelersche Art eine neue Religionsbegrtindung vorbereitet. Von Scheler scheidet 
ihn: voéllig andere Auffassung des Erkenntnisweges, vélliger AnschluB an die katholische 
Dogmatik, darauf gegriindete Verschiedenheit in der Auffassung der sachlichen Evidenz. 
,,Dagegen verbindet uns mit Scheler die strenge Anerkennung der Objektivitat der Sachinhalte 
des religidsen Aktes als des tatsachlichen materialen Apriori desseiben, die methodische Ab- 
grenzung des religidsen Aktes mit seinem ihm allein eigenen Gegenstandsgebiet, die Kenn- 
zeichnung des Heiligen als des dem religidsen Akte allein und spezifisch eigenen Gegenstandes‘ 
(S. 611). — Es. Weg ist nun der folgende: In dem religiésen Akt findet sich ein Dualismus von 
Objekt und Subjekt, das Subjekt weiB sich gerade in den grundlegenden religidsen Akten, 
wie Anbetung, Reue, Bufe, Bekehrung, als abhangig, getragen, mafgebend beeinflu{t vom 
Objekt. Das Objekt ist im Sinngehalt des religidsen Aktes zundchst also psychisch wirklich. 
Aber eine weitere Uberlegung fiihrt tiber das Subjektive hinaus ins Transzendente: 1. Das 
Objekt wird erlebt als die causa vera des religidsen Erlebens. Das ist besonders klar im Christus- 
erlebnis. 2. Neben das Kausalargument tritt das Kontinuitatsargument: die religiése Ein- 
wirkung erfolgt nicht nur in fltichtigen Augenblicken, sondern dauernd, ja, das Leben voll- 
kommen umgestaltend. Daran knipft sich das Substratargument. Das Objekt ist durch eine 
von uns ganz unabhangige, in sich selbstandige Eigengesetzlichkeit ausgezeichnet ; das fuihrt 
zur Annahme einer in sich selbstandigen Substanz. — Aber noch viel genauere Bestimmungen 
des religiésen Objektes werden aus dem Akt erkannt: Alle Religionen erkennen den religidsen 
Gegenstand als dasjenige an, was heilig zu halten ist. Er umfaft in der eindringenden Be- 
schreibung Oftos, der hier bahnbrechend geworden ist, eine Mehrheit von Momenten: das 
Moment des Tremendum, das Majestosum, das Energicum, das Fascinosum, das Mysteriosum. ... 
Sie kénnen in den verschiedenen Religionen in ihrem Getrenntsein erlebt werden, in ihrer 
Vereinigung und organischen Durchdringung kennt sie nur das Christentum (S. 609 f.). — 
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Durch diese Art tritt E. in Gegensatz zu Kant und fiihrt iber Thomas hinaus. Die GewiSheit 
beruht nicht auf einem subjektiven Apriori (Kant), auch nicht auf der formal-logischen 
Evidenz eines Syllogismus, sondern auf der intuitiven GewiSheit, welche die Tatsachen des 
Lebens bieten. Religion ist da und muB verstandlich gemacht werden. Wir miissen mit dem- 
selben Rechte die Realitat des im religidsen Akte sich offenbarenden Gottes annehmen, wie 
wir die Realitat der AuBenwelt annehmen auf Grund der Intentionalitat unserer Akte. — Ich 
kann die Zuversicht Es. nicht vollkommen teilen, daB es sich bei unseren religidsen Erlebnissen 
um ,,akosmistische‘ Eindriicke handelt. GewiB, der Glaubige sieht in den Erlebnissen 
Gottes Begnadung. Aber wie soll man dem Unglaubigen philosophisch klarmachen, daB die 
Erlebnisse nur aus Gott sein kénnen? 

Eine hochbedeutsame Frage der Methodik behandelt der Kurat im Luitpoldkrankenhaus 
Wiirzburg, Dr. Joseph Ranjt in seiner Schrift ,Die Stellung der Lehre von der Kirche 
im dogmatischen System. Die Schrift hat zwei Teile. Der geschichtliche Teil (1—140) 
untersucht die bisherigen tatsachlichen und prinzipiellen Losungen. Es ergibt sich, daf die 
Lehre von der Kirche bisheran keine einheitliche Behandlung erfahren hat; vielmehr treten 
drei Grundauffassungen nebeneinander. Die Kirche erscheint in der Apologetik, in der Gene- 
raldogmatik oder Fundamentaltheologie, in der speziellen Dogmatik. — Ist es die allgemeine 
Aufgabe der Apologetik, mit philosoplisch-historischer Methode die Verniinftigkeit des 
Glaubens an die christliche Offenbarung nachzuweisen, so ist die besondere Aufgabe der 
demonstratio catholica nachzuweisen, daB es verniinftig ist, den christlichen Glauben von 
der Kirche entgegenzunehmen, die durch ihre Existenz, ihre Ausbreitung, Heiligkeit, Frucht- 
barkeit, Einheit, Unzerstérbarkeit unwiderlegbare und allen sichtbare Zeichen ihrer gott- 
lichen Sendung besitzt. 

Noch viel gelaufiger ist die Behandlung.der Kirche in der Generaldogmatik. Hier wird die 
Frage gestellt: Was ist ein Dogma? Neben das inhaltliche Element tritt ja das formelle: 
Dogma ist Gottes Offenbarung, aber vorgelegt zum Glauben durch die unfehlbare Kirche. 
In diesem Traktat erhalt die Kirche eine normative Bedeutung: sie ist regula fidei pro- 
xima. Das Wort Gottes bedarf der Kirche nicht, um Wort Gottes zu werden, aber wir bediirfen 
der Kirche und ihres Urteils, um in der Erkenntnis des Gotteswortes sicher zu sein. Die Be- 
trachtung der Kirche als Magistra veritatis revelatae, als hervorragenden locus theologicus, 
auf den die iibrigen ,,loci‘ in gewissem Sinne zurtickgehen, ist die gew6hnlichste und haufigste 
Behandlungsart in den katholischen Dogmatiken. 

Viel wichtiger erscheint dem Verfasser mit Recht die dritte, die organische Behandlung 
in der speziellen Dogmatik innerhalb des sotereologischen Dogmas. Die protestantische Theo- 
logie hat diesen Gedanken viel intensiver und haufiger in den dogmatischen Btichern beachtet. 
Fir sie fiel ja die Kirche als Glaubensregel fort, ebenso die rationale Hinfiihrung zum Glauben. 

So blieb fiir sie nur die Bedeutung als Gnadenmittel. Allerdings ist auch hier infolge der 
Lehre von der Beseligung ailein durch den gottgeschenkten Glauben die Lehre von der Kirche 
verkiimmert: Gnadenmittel kann die Kirche nur sein im Sinne der Anregung und Forderung 
des Glaubens. Diese organische Behandlung setzt den Traktat von der Kirche hinter den 
Traktat von der objektiven Erlésung. Die Kirche ist das Generalsakrament, das Christus uns 
geschenkt hat zum Zwecke der subjektiven Erlésung. Sie hat Christi dreifaches messianisches 
Amt: zu lehren, zu erziehen und zu begnaden in den Zeiten nach Christi Tod in der ganzen 
Welt auszuiiben und so das Werk der subjektiven Erlésung zu vollenden. Nur an dieser 
Stelle kann eine restlos befriedigende Erklarung gegeben werden fiir die Bedeutung der Kirche 
auch im Glaubensleben des einzelnen und bei den dogmatischen Formulierungen der Kirche. 
— Es bedurfte der jahrhundertelangen Entwicklung, bis dieses Verhdltnis der Kirche zu 
Christus, des Leibes zum Haupte, klar erkannt und dargestellt werden konnte. Von bestim- 
meudem Einflu8 wurde auch hier Méhlers Symbolik. Des Verfassers Standpunkt deckt sich 
vollkommen mit dem von Huppert eingenommenen, der in dem aus Heinrichs groBem dog- 
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matischem Werke und Heinrichs Kollegheft zusammengestellten Kompendiuia — im Gegen- 
satz zum Hauptwerk des Meisters — die Traktate ordnet: Christus als causa meritoria, die 
Kirche als causa ministerialis, die Gnade als causa formalis, die Sakramente als causae instru- 
mentales der Rechtfertigung (S. 135). 

Die Studie von Walz tiber die ,,Sichtbarkeit der Kirche“ ist eine Inauguraldisser- 
tation, die unter den Auspizien des Wiirzburger Dogmatikers Zahn entstanden ist. Sie sucht 
ihren Leserkreis auch unter den gebildeten Laien. ,,Die Arbeit zerfallt in drei Teile. Ein erster 
Teil wird die zum Versténdnis des Themas notwendigen Begriffe erértern. Den (zweiten) 
Hauptteil wird die dogmatische Beweisfiihrung bilden, und ein (dritter) Schlu8teil wird zur 
Verstarkung des Beweises auch die Anschauungen der Gegner zu wiirdigen suchen“ (S. 4). 
Sie krankt an dem Fehler sehr vieler Dissertationen, namlich einer allzu ausfiihrlichen Aus- 
schiittung des gesamten zusammengetragenen Materials, so daB die Lekttire kein reines Ver- 
gntigen bereitet und die Hauptsache unter der Fille nicht mit der nétigen plastischen Klarheit 
hervortritt. Wir haben doch wesentlich nur ein Interesse an den Fragen: Hat der Protestantis- 
mus Recht mit seiner Behauptung, daB die ganze sichtbare Rechtskirche nicht juris divini ist, 
sondern menschlichen Rechtes? Wie lassen sich seine Argumente widerlegen, wie lat sich die 
katholische, im Vatikanum definierte Lehre beweisen? Sodann an der dogmengeschichtlichen 
Frage: In welchen Formen und Gestalten taucht die Lehre von der unsichtbaren Kirche im 
Laufe der Geschichte auf, d. h. die Anschauung, die Kirche besteht aus dem numerus sancto- 
rum oder praedestinatorum? Welches sind die letzten Motive und treibenden Krafte der 
Novatianer, Montanisten, Donatisten, Hussiten, Reformatoren? Beachtlich ist, daB die Kirche 
bisheran keine lehramtliche Definition tiber ihr Wesen gegeben hat, weder auf dem Triden- 
tinum noch auf dem Vaticanum, daB die Theologen einen doppelten Typ von Definitionen 
formen. Die einen betonen, wie J. B. Mohler die Gnadengemeinschaft, die Kirche als den auf 
Erden fortwirkenden Christus, die andern aber legen den Hauptnachdruck auf die sichtbare 
Rechtskirche, die sie meist mit Bellarmin definieren als Gemeinschaft der rechtglaubigen 
Christen unter der Leitung rechtmaBiger Hirten, besonders des romischen Papstes. Die Total- 
erscheinung der Kirche aber ist, wie ihr Haupt, gott-menschlich. Wo immer das Menschliche 
in einer Periode allzu stark sich zeigt, kommt gleich die Reaktion und iiberbetont die myst- 
ische Gnadenkirche. 

2. Die Quelien. Die Inspiration der Heiligen Schrift ist fiir das theologische Verstandnis 
um dessentwillen so schwer, weil sie nur ein Teilproblem jenes grofen, hervorragend katho- 
lischen Problems ist, des Synergismus zwischen Schépfer und Geschépf, wie es immer 
wieder auftaucht in der Lehre von der Schépfung, der Stinde, der Gnade und Rechtfertigung, 
der Kirche, den Sakramenten. Hervorragend katholisch nenne ich das Problem, weil nur der 
Katholizismus sich in gleicher Weise ferngalt von Naturalismus und Deismus, der den gétt- 
lichen Wirkfaktor leugnet, wie vom Protestantismus mit seiner Lehre von der Alleinwirk- 
samkeit Gottes. —Die Inspiration ist ein dogma in fieri. Das Vatikanum lehnt als 
ungeniigend ab die sogenannte Inspiratio subsequens (quod sola humana industria con- 
cinnati, sua deinde auctoritate sint approbati) ; ebenso die Gleichsetzung von Inspiration mit 
Irrtumslosigkeit, die ja auch den kirchlichen unfehlbaren Lehrentscheidungen zukommt. Es 
umschreibt dann das Wesen der Inspiration mit den Worten: Spiritu Sancto inspirante con- 
scripti Deum habent auctorem. Die Begriffe ,,Einhauchung des Heiligen Geistes‘‘, ,, Urheber- 
schaft Gottes“ sind analoge Begriffe. Sie enthalten neben dem andern: die Schrift enthalt 
Gottes Wort, die fides simplex. Das theologische Nachdenken sucht tiefer in diesen Synergis- 
mus einzudringen. Vor allem bewegt die Theologie eine SchluBfolgerung, die sich als conclusio 
theologica unmittelbar dem Geiste aufdrangt: Mit-der Autorschaft Gottes vertragt sich kein 
Irrtum, also ist die Heilige Schrift irrtumslos. Dem steht nun entgegen die Tatsache, daB es 
dem Exegeten schier unméglich erscheint, die Wahrheit aller biblischen Aussagen festzuhalten. 
Wahrend die frithere Zeit von Fall zu Fall immer neue Lésungen brachte (man denke an 
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die Exegese von Genesis 1), méchten viele Neuere ein Gesamtprinzip finden, das alle Lésungen 
virtuell in sich enthalt. Uber diese Bemtihungen und ihr Schicksal orientiert die Studie von 
Pesch ,,Supplementum etc.“ In diese theologische Arbeit hat das kirchliche Lehramt 
wiederholt mit Entscheidungen eingegriffen: Leo XIII. mit der Enzyklika Providentissimus 
(1893), Pius X. mit dem Dekrete ,Lamentabili‘ und der Enzyklika ,Pascendi‘ (1907), Benedikt 
XV. mit der Hieronymusenzyklika ,Spiritus Paraclitus‘ (1920), die Bibelkommission mit 
einer groBen Menge von Entscheidungen. Doch ist die Frage nicht endgiiltig entschieden, wie 
Pesch (S. 84) mit Recht bemerkt, denn es handelt sich nicht um letzte unfehlbare Erklarungen: 
Neque propter responsa de quaestionibus biblicis data interdictum est argumenta in utramque 
partem discutere, modo ne ita fiat, ut species praebeatur rebellionis et despectionis vel neglec- 
tionis auctoritatis ecclesiasticae.“‘ Die offen als Rebellen gegen diese Entscheidungen auf- 
traten, wurden namentlich exkommuniziert, so Loisy 1908, Ernesto Buonaiusti 1924. Andere 
fielen von der Kirche ab, sie unterliegen den Kirchenstrafen gegen Apostaten: De his viris in 
sensu suo obstinatis nihil dicendum, sed judicium Deo relinquendum est (S. 77). Andere unter- 
warfen sich, wieder andere stellten in ihren Biichern Grtinde und Gegengriinde nebeneinander, 
ohne selbst sich zu entscheiden. At neque haec methodus Romae approbata est (S. 78). Des- 
halb wurde z. B. die 12.—15. Auflage des viel benutzten ,,Manuel biblique“‘ vor Vigouroux 
(f 1918), dessen spatere Auflagen A. Brassac und J. Ducher besorgten, am 12. Dezember 1923 
auf den Index gesetzt. Andere Werke wurden nur fiir Seminarien verboten, so Holzheys 
kurzgefaBtes Lehrbuch der speziellen Einleitung in das A.T. und P. Lagranges Méthode 
historique. 

Welches ist nun der sachliche Ertrag all dieser theologischen und kirchlichen Bemitihungen ? 
Um die Schwierigkeiten gegen die Wahrheit der Bibel zu beseitigen, hatte man die Irrtums- 
losigkeit eingeschrankt auf die resfidei et morum, sprach aber von Irrtiimern in den profan- 
’ wissenschaftlichen Aussagen der Bibel, in Naturwissenschaft, Geologie, Medizin, Geschichte, 
Literaturgeschichte usw. Der Irrtum wurde aufs Konto des menschlichen Werkzeugs gesetzt. 
Nachdem Leo XIII. diese Scheidung verworfen und die Irrtumslosigkeit der ganzen Schrift 
betont hatte, schied man die Wahrheit in absolute und relative. Das geschah in Anlehnung 
an ,,Providentissimus“, wo gesagt wird, in naturwissenschaftlichen Dingen wolle Gottes Geist 
uns nicht tiber die innere Natur der Dinge belehren, was ja ftir das Heil nutzlos sei; hier sprache 
die Schrift in volkstiimlicher Sprache und nach dem Augenschein (D. 1947). Aber Loisy 
und andere redeten von ,,relativer Wahrheit“, von der ,, Wahrheit des Augenscheins‘‘, von zeit- 
geschichtlichen Vorstellungen auch bei den religiésen Wahrheiten, wie Menschwerdung, 
Trinitat, Inspiration usw. ,,Veritas relativa sic intellecta reiecta est prop. 58 decreti ,,Lamen- 
tabile“: Veritas non est immutabilis plus quam ipse homo, quippe quae cum ipso, in ipso 
et per ipsum evolvitur‘’ (Pesch S.14). Die Annahme einer bio relativen Wahrheit der 
historischen Teile der Schrift (concordi vulgi opinione) verwarf Benedikt XV. als unkirchlich 
(Pesch S. 21). — Etwas mehr Gltick hatte die Scheidung in veritas rei citatae und veritas 
citationis, die der Jesuit Prat als Lésungsversuch vortrug, ebenso Pater von Hummelauers 
Scheidung der literarischen Arten und ihres verschiedenartigen Wahrheitsgehaltes. Diese 
Gedanken werden prinzipiell anerkannt; Benedikt XV. tadelt nur ihre verwegene Ausdeh- 
nung, also diejenigen, qui ,,sensu et judicio ecclesiae posthabito nimis facile ad citationes, 
quas vocant implicitas vel ad narrationes specietenus historicas confugiunt‘‘ (Pesch S. 27). 

P. nennt seine Schrift Supplementum des groBen 1906 verdffentlichten Hauptwerkes 
,»De inspiratione Sacrae Scripturae‘, das aus buchhandlerischen Griinden nur einen ana- 
statischen Neudruck erlebte. Sein Ordensbruder Emil Dorsch gibt im 3. Bd. seiner ,,Insti- 
tutiones theologiae fundamentalis“ einen vollstandigen theologischen Traktat iiber 
die Inspiration; mehr als ein Drittel (S. 283—449) des ganzen Buches behandelt auch hier die 
Frage nach der Irrtumslosigkeit oder, wie er lieber will, de intemerata s. Scripturae veracitate. 
D. steht auf der 4uBersten Rechten. Errores admittere circa res profanas ist haeresi proxi- 
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mum (S. 204). An den obersten Grundsatz von Lagrange: Gott lehrt alles, was der heilige 
Schriftsteller lehrt, der heilige Schriftsteller lehrt nichts, als was er lehren wollte, sucht er Siche- 
rungen und Distinktionen heranzubringen, die nach einem mantischen Inspirationsbegriff 
hiniiberweisen (S. 321 ff). Bei Satzen wie ,,Die Sonne geht auf“ wollten die heiligen Schrift- 
steller kein Urteil fallen de intima rerum realitate, weil (!) auch die Gelehrten unserer Tage 
das nicht wollen und weil sonst Christus geirrt hatte (S. 327), der sagt: Pater vester solem 
suum oriri fecit super bonos et malos (Mt 5, 45). Keine einzige citatio implicita kann die Be- 
dingung der Bibelkommission erfiillen: quod solidis argumentis probentur (435). — Die Sprache 
von Dorsch ist durchsichtig klar. Alle wichtigen Satze sind in Thesenform gebracht, Zitate 
auch aus Gegnern sind reichlich gegeben. 

In dem Zeitalter der liturgischen Bewegung erlangt der Satz lex orandi est lex cre- 
dendi, oder wie er im Indiculus Coeiestini (S. 129) genauer heiBt: ut legem credendi lex statuat 
supplicandi eine erhéhte Bedeutung. In dieser ersten Aussprache des Satzes wird aus der 
Notwendigkeit und allgemeinen Praxis des Betens auf die allgemeine Notwendigkeit der 
Gnade geschlossen. Wie weit ist der Satz richtig oder mit anderen Worten: Welche Bedeutung 
hat die Liturgie fiir die Dogmatik? Die Dogmatiker begntigen sich im allgemeinen mit der Be- 
merkung, daB die Liturgie nur eine sekundare Quelle ftir das Dogma ist. Ihre Hauptbedeu- 
tung liegt auf dem Gebiete der Frommigkeit, da sie in Wort, Gestus, Gesang starkste Impulse 
zur Weckung der religiédsen Gefithle enthalt. Sie redet die Sprache des Herzens, ist voll von 
Gleichnissen, Bildern, Hyperbeln, ist aber nicht adaquater Ausdruck der dogmatischen Formu- 
lierungen. — Es ist deshalb héchst dankenswert, daB P.Umberg S.J. dem liturgischen Stil 
im Verhaltnis zur Dogmatik eine eingehende Untersuchung widmet. (,,Liturgischer Stil 
und Dogmatik.‘‘) Er behandelt zwei grundlegende Stilprinzipien, die Stellvertretung und 
die Vorweihe, die oft verbunden sind: 1. Stellvertretende Zeit beobachten wir z. B. im 
Totenoffizium, in der Sakramentenliturgie, im Festkreis des Kirchenjahres. Non intres in 
judicium cum servo tuo betet die Kirche, nachdem die Entscheidung langst gefallen, accipe 
vestem candidam, nachdem die. Gnade schon im Taufakt gegeben ward, haec dies, quam 
fecit Dominus, nachdem der Auferstehungsmorgen schon fast 1900 Jahre voriiber: Haec 
dicta non valent pro eo tempore quo, sed pro quo dicuntur. So méchte U. dann auch die Epi- 
klesenfrage losen. Der Heilige Geist wird in der Epiklese nach der Konsekration, die durch die 
Einsetzungsworte erfolgt, herabgerufen zum Zwecke der Konsekration: Liturgischer Stil, 
keine Dogmatik! 2. Stellvertretende Sachen und Handlungen sind besonders haufig 
in dem Sakramentenritus: Uberreichung des weiBen Kleides, Salbung fiir Gnade, Uberreichung 
von Geradten bei Weihen ftir Ubertragung eines Charismas, Zusammenlegung der Hande bei der 
Trauung fiir das innere Band usw. Esist deshalbfalsch, aus dem Offertoriumsritus und den Offer- 
toriumsgebeten und den Sekreten (offerre, oblationes, hostia) einen Beweis fiir die eigentliche 
Konsekrationstheorie (Transformation) des MeBopfers zu ziehen: die Oblaten vertreten Christi 
Fleisch und Blut. Also auch hier keine Dogmatik, sondern zeitliche und sachliche Vertretung 
als Stilprinzip. Ahnlich entstand die Uberzeugung bei den Dogmatikern, ,,die sich ja insgemein 
mit liturgischen Untersuchungen nicht beschwerten“ (495), da® die Ubertragung von Kelch 
und Patene das auch leiste, was sie symbolisiere, also wirksames Zeichen der Priesterweihe sei. 
So méchte U. auch aus Unkenntnis des liturgischen Stilprinzips die schon gegen Ende der 
Vaterzeit fiir notwendig befundene Salbung bei der Firmung herleiten, da doch Apg 8, 17; 
19, 6; Hebr 6, 2 als jure divino notwendige Materie der Firmung nur die Handauflegung nennt. 
3. Die Liturgie kennt auch eine Personenvertretung. Es ist hier nicht die Rede von der 
rechtlichen ex opere operato wirkenden Vertretung Christidurch den Priester beider Sakramente- 
spendung, oder von der gleichartigen Vertretung der Kirche bei den Sakramentalien (ex opere 
quasi-operato), sondern von der rein liturgischen, objektiv unwirksamen. Der Taufpate vertritt 
den Taufling, aber sein Credo suppliert nicht die fides infantis, als ob sie notwendige Dispo- 
sition fiir die Taufgnade w4re. Fides infantum, quae esse non potest, suppletur per fidem eccle- 


167 


siae sive parentum diirfte auch ein liturgisches MiBverstandnis sein, ebenso wie aus der Assistenz 
bei der Ehe die Theorie abgeleitet wurde, daB der Priester das Sakrament spende. 4. Die Vor- 
weihe ist in der Liturgie sehr beliebt, um Gegenstande und Personen in Gottes Dienst zu 
stellen und dem Einflu& des bésen Feindes zu entziehen. In der Dogmatik hinterlaBt sie ihre 
Spuren, indem die Vorweihe des Chrisams ftir die Firmung und des Krankenols von der Kirche 
zur condicio valoris erhoben wurde. Es gab und gibt Dogmatiker, die diese Vorweihen, weil 
zur Giiltigkeit notwendig, sogar zu dem von Christus eingesetzten Zeichen rechnen. Doch 
liegt auch hier Beeinflussung durch den liturgischen Stil vor. 


Der unermiidliche Kaplan Helmut Fahsel schrieb seine Ubersetzung des ,,R6merbrief- 
kommentars des hl. Thomas von Aquin‘“ fiir Prediger und fiir Hérer, die, vom lebendigen 
Geist der Rede erfaBt, nach weiterer Erkenntnis diirstend, sich in die Lesung der Schrift ver- 
tiefen wollen. Voraus stellt er ein doppeltes Sachregister, das die Disposition des hl. Thomas 
enthalt. Da das Christentum Erlésungs- und Gnadenreligion ist, wird die Lektiire des Romer- 
briefes in letzte Tiefen hineinfiihren, zumal, wenn er dem Leser erschlossen wird von einem 
Theologen, Philosophen, Mystiker und Asketen vom Ausmaf des hl. Thomas. 


Harnack veroffentlicht in der Biicherei der christlichen Welt unter dem Titel ,,Die Ent- 
stehung der christlichen Theologie und des kirchlichen Dogmas*“ die sechs Vor- 
lesungen, die er im Mai 1926 an der Bonner Universitat als Gast gehalten hat. Er greift aus 
dem Komplex des Urchristentums die beiden Fragen heraus: Wie ist die christliche Theologie 
entstanden? Welchen Ursprung hat das kirchliche Dogma? ,,Nicht fragen wir, was christ- 
liche Theologie sein soll und wie sie hatte entstehen sollen, sondern streng historisch, wie die 
tatsdchliche alteste Theologie, einerlei, ob wir sie billigen oder nicht, entstanden ist. Und das- 
selbe gilt vom Dogma: Auch hier lassen wir die Probleme beiseite, ob es ein Dogma geben und 
wie ein beifallswertes Dogma aussehen soll; wir fragen vielmehr, wie es zu dem wirklichen 
kirchlichen Dogma gekommen ist“ (S. 1). Wer mit Harnacks groBer Dogmengeschichte nicht 
bekannt ist, findet hier eine leichtverstandliche und kurzgeschtirzte Darstellung der Gedan- 
kenwelt Hs. tiber die Lehrentwicklung bis zum Nicaenum. Bekanntlich ist ihm der Gnosti- 
zismus die ,,akute“‘, das Dogma und die Theologie die ,,chronische“ Infektion des Evangeliums 
durch den Hellenismus. 


3. Darstellungen. Der Verlag Felizian Rauch, der in den Noldin-Bitchern den Theo- 
logiestudierenden und den Geistlichen ein 4uBerst praktisches Lehrbuch der Moral geschenkt 
hat, steht im Begriffe, nun auch aus der Feder von P. Ludw. Lercher ein ,,Compendium“ der 
allgemeinen und besonderen Dogmatik zu veréffentlichen: ,,Institutiones theologiae 
dogmaticae“. Es ist auf vier Bande berechnet, von denen die genannten drei erschienen 
sind, zuletzt 1927 der erste Band, der handelt von der Religion und Offenbarung im allgemeinen, 
von Jesus Christus als einem Gottesgesandten (I. Buch), von der Kirche Christi, ihrer Griin- 
dung und Verfassung, ihren Eigenschaften und Kennzeichen, ihrer Macht, von dem Objekt 
und Subjekt des kirchlichen Lehramtes (II. Buch), von der Tradition und der Heiligen Schrift 
(III. Buch). Ein Anhang behandelt die subjektive Erkenntnisquelle der Offenbarung, 
den Glauben. Der Glaube ist L. nicht die Frucht des apologetischen Beweisverfahrens, die 
Motive der Glaubwiirdigkeit aber sind condicio objectiva necessario praerequisita. Gegen 
Schneemann, Scheeben, Hurter, Pesch und tiber das Vatikanum hinaus, das diese Frage nicht 
entscheiden wollte, vertritt L. die Ansicht, daB die Kirche nur ein einziges unmittelbares Sub- 
jekt der aktiven Unfehlbarkeit besitzt, den rémischen Papst ; die Bischéfe eatenus infallibiles 
constituuntur, quatenus vi immediatae assistentiae divinae adhaerent Pontifici infallibiliter 
definienti‘ (514). Ebenso vertritt er den strengsten Kurialismus tiber das’ Vatikanum hinaus 
in der Frage nach dem Ursprung der bischéflichen Jurisdiktion: Episcopolis jurisdictio im- 
mediate non a Deo, sed a Romano Pontifice conferri videtur (480 ff.). Bei der Frage, ob die 
Kirche direkt innere Akte befehlen kénne, bevorzugt er die sententia affirmans ut probabilior 
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(475). — Freunde lateinischer Kompendien werden gerne zu diesem klar disponierten und in 
durchsichtigstem Latein geschriebenen Buche greifen. 

Bei den folgenden zu besprechenden Biichern, die das Dogma dem Leben und der Frém- 
migkeit dienstbar machen wollen, kann es sich nur um eine ganz allgemeine Charakteristik der 
leitenden Gesichtspunkte handeln. Engelbert Krebs hat sein Werk ,,Dogma und Leben“, 
dessen 1. Band schon 1923 in zweiter Auflage erschienen ist, mit dem zweiten Bande zu Ende 
gefiihrt. Die auf den ersten Blick befremdende Einteilung rechtfertigt und erklart er selbst 
in der Einleitung (XIII): ,,Ich behandle das ganze Lehrgebiet dieses zweiten Bandes unter dem 
einen Grundgedanken: Fortwirken Christi durch die Kirche. Denn nicht so ist die Ordnung 
der tibernatiirlichen Dinge, daB die Heiligung dem ZusammenschluB in der Kirche voran- 
ginge, sondern durch das Priesteramt der Kirche spendet Christus in den Sakramenten die 
Heilsgnade ... darum ist die Lehre von den Sakramenten und vom Opfer an das Dogma 
vom Priesteramt der Kirche angeschlossen und die ganze Gnadenlehre organisch an die Lehre 
von der Taufe angefiigt. So umschlie&t die Lehre von dem Fortwirken Christi in den Amtern 
der Kirche in weitem Spannbogen die Dogmatik der Sakramente, der Gnade und des Opfers 
und unterbaut so organisch die Lehre von den Jenseitsreichen der Kirche und von dem Ende 
der Kirchengeschichte in Weltgericht und Welterneuerung. Solche Darstellung weicht von 
der gewohnlichen Anordnung des Stoffes in dogmatischen Lehrbiichern weit ab. Doch scheint 
sie mir zur Klarung der Lage gegeniiber der modernen Verkennung des entscheidenden Heils- 
wertes der Kirche von Wichtigkeit.‘‘ Eine zweite Eigentiimlichkeit wurde bei der Kritik des 
ersten Bandes mit den Worten gezeichnet: Er liest sich wie ,,ein erbaulicher Kommentar zu 
Denzingers Enchiridion“ (I). Auch das ist Absicht. ,,Mehr noch als im ersten Bande kommen 
in diesem zweiten Bande die Lehrworte der Konzilien und Papste zum Abdruck.‘ 

Passend schlieBe ich einen kurzen Hinweis auf meine eigenen zwei Bandchen Glaubens- 
lehre an. ,,Licht und Leben‘ ist nicht nur gedacht als Lehrbuch ftir Gymnasiasten, sondern 
auch als Lebensbuch ftir gebildete Katholiken. Es kann auch dem Priester fiir Vortrage und 
Predigten groBe Hilfe gewahren. Die allgemeine Disposition ist gegeben durch die Stoffver- 
teilung der Schule, die an drei groBe Zentralgeheimnisse Gott, Christus, Kirche den Stoff so 
anschlieBt, daB jedesmal eine gewisse Totalschau des Ganzen vermittelt wird. In der Frage 
Dogma und Frémmigkeit lie& ich mich von folgenden Erwagungen leiten: a) die dogmatische 
Formulierung erfolgte oftmals in abstrakten philosophischen Ausdriicken. Mit Newman 
zog ich die Folgerung: ,, Kann man die Kanones der Kirche nicht verstehen ohne die Kenntnis. 
der verurteilten Haresie, dann geniigt dem Laien die Kenntnis einfacherer Formulierungen. 
b) Frommigkeit wird nach Bonaventura geweckt durch die veritas salutifera. Deshalb wurde 
z. B. in der Christologie im Anschlu8 an die Evangelien und Briefe Christus viel ausgiebiger 
dargestellt als Heiland, Seelenarzt, guter Hirte, Weg, Wahrheit, Leben usw. denn in seinen 
metaphysischen Bestimmtheiten. c) Voraussetzungen der religidsen wie aller Gefiihle ist die 
anschauende Tatigkeit des Geistes. Deshalb beginnt die Lehre von Gott nicht mit dem actus 
purus, sondern ist religionspsychologisch aufgebaut: der gro&e Gott (majestosum), der uns 
Bewunderung und Anbetung abnotigt; der heilige Gott (tremendum), vor dem wir in Reue 
und Furcht erzittern, der Vatergott (fascinosum), der unsere vollkommene Liebe gewinnt. 
d) Als ein Hauptmittel, um die Religion zum Leben zu erwecken, erscheint mir die Konzen- 
tration. Die Glaubenslehre muB ihre Faden hintiberspinnen in Moral, Aszese und Mystik, 
Liturgie und kirchliche Kunst. Religionsphilosophie und Religionsgeschichte, Religionspsy- 
chologie und Lebenskunde, Naturwissenschaft und Vélkerkunde, biblische Theologie und 
Dogmengeschichte miissen gelegentlich zur Vertiefung herangezogen werden. Die Konzen- 
tration klart nicht nur das Verstaéndnis katholischer Eigenart, sie laBt auch die ganze Gréfe 
katholischer Betrachtung erkennen und reifit das Herz mit fort. 

Christian Pesch war es nicht mehr vergonnt, seine fiir weitere Kreise geschriebene Dog- 
matik zu vollenden. Erschienen ist nur der erste Band ,,Gott der Eine und Dreieine“, 
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der die Gotteslehre enthalt ; auch dieser Band ist nicht von ihm selbst, sondern von Hermann 
Dieckmann herausgegeben. Die Ejigenart laBt sich nicht kurz charakterisieren. Ich habe den 
Eindruck, daB die Art und Sprache nicht die ist, die der Gebildete versteht. Man beachte 
etwa die Uberschriften von Kapitel XI Gott der Sohn: Das Wort Gottes. Der Logos. Das 
einzige ewige Wort. Das allmachtige Wort. Die persénliche Weisheit. Das ewige Hervorgehen. 
Das Abbild des Vaters. Der eingeborene Sohn Gottes. 


Ganz anders spricht die Studie von P. Lippert ,Die Weltanschauung des Katholi- 
zismus“ zur Seele des Gebildeten. Schon die kurze Inhaltsangabe erregt sein Interesse aufs 
héchste: I. Der Inhalt der katholischen Weltanschauung: 1. Der Aufbau der Welt, 2. Der Ur- 
sprung und Sinn der Welt, 3. Die Siinde der Welt, 4. Die Erlésung der Welt, 5. Die Erneuerung 
der Welt, 6.Das Ende der Welt. II. Ursprung und Entwicklung der katholischen Weltan- 
schauung: 1. Der Parallelismus von Glaube und Vernunft, 2. Die Wechselwirkung von Glaube 
und Vernunft. III. Die Eigenart der katholischen Weltanschauung: 1. Der Katholizismus als 
Metaphysik, 2. Der Katholizismus als Religion, 3. Der Katholizismus als Ethos. Dazu steht 
Lippert eine Sprache zur Verfiigung, die packt: ,,Der Tod, wie er uns naturhaft begegnet, er- 
scheint dem Katholizismus seit der schwermiitigen Totenklage des Rémerbriefes nicht mehr 
als bloBe Naturerscheinung, nicht mehr bloB& als biologische Notwendigkeit, sondern als ein 
Symptom ethischer Unordnung, als Zeichen von Schuld und Strafe. Das ist die grundlegende 
Anschauung ; auf inrem Grunde hat sich zwar eine ungeahnt schéne Weiterbildung des Todes- 
gedankens entfaltet, aber diese unterste Schicht ist doch die tragende und schlagt immer 
wieder durch; ein Grauen und ein erschiitterndes Zagen vor dem furchtbaren Strafgericht 
des Sterbens geht durch die Liturgie wie durch die Seelsorge des Katholizismus‘‘ (S. 36). 
Ein solch grazidser Stil la4uft Gefahr, zu tibertreiben. Von der Stinde heift es: ,,Damit ist 
unser Denken aber auch gezwungen, eine Art furchtbarer Gottgleichheit, ein Ens-a-se = Sein- 
fuir-sich in Anspruch zu nehmen, das mit der géttlichen Autonomie die Ahnlichkeit hat, daB 
es absolute Anfange, letzte Griinde zu setzen vermag, das aber nicht die absolute Wertigkeit 


Gottes mit ihm teilt, sondern vielmehr den absoluten Wertgegensatz, die vollkommene Wert- 
verneinung verwirklicht‘‘ (S. 34). 


4. Einzelne Theologen. Die Theologie von Karl Barth hat ein ungeheures Aufsehen 
hervorgerufen und reiche Literatur pro et contra erzeugt, ist sie doch eine scharfe Kampfan- 
sage an Schleiermacher und seine Schule, die in den Mittelpunkt der Theologie nicht Gott, 
sondern den Menschen und seine religiésen BewuBtseinsphanomene stellt. Barth greift 
zurtick auf den Calvinischen Gottesgedanken. Dieser Gott der Willkiir jagt Furcht und 
Schrecken ein, alles Menschliche ist vor inm Siinde und Tod. Er ist die groBe Stérung, Be- 
unruhigung und Bedrangnis des Menschen. Alle Ubel menschlicher Einbildung, Rechthaberei, 
Eitelkeit, vor allem auch die moralischen Ubel (d. h. sittliches Streben) werden von ihm zer- 
rissen. Der ganze Zirkus, in dem sich die moralische Menschheit auf hohem Trapez produziert, 
ist vor ihm unrein. Auch der Ubermensch und der Heilige muB vor ihm vergehen. Der Ge- 
danke an Gott ist die Krisis auch seines Daseins, bedeutet Verurteilung zum Tode. Aus diesem 
Paroxismus der Angst rettet der Glaube, der sich an dem Lebensschicksal Christi, an Kreuz 
und Auferstehung aufrichtet. Die Einfiihrung, die Max Strauch gibt — ,,die Theologie Karl 
Barths“ —,, ist sehr dankenswert, denn ,,wer je K. B. zu lesen versucht hat, der wei®, daB man 


sich hieriiber den Kopf zerbrechen darf, so daB es in dem Schadel knackt, ehe man zu einiger 
Klarheit kommt“ (S. 5). 


Die Einfiihrung Legendres in das Studium der Summa des hl. Thomas mochte ich 
nicht unterlassen zu empfehlen, obgleich sie schon 1923 erschienen ist. L. behandelt: die 
Interpretation der Bibel in der Summa (c. 2 u. 3), die Tradition in der S., Hilfsmittel und 
Kritik des Thomas (c. 4 u. 5). Die philosophischen Quellen und ihre Auswertung (c. 6). Ver- 
nunft und Glaube nach der Summa (c. 7), ihre Entstehung (c. 8), ihr Ziel, Plan und Methode 
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(c. 9); zuletzt die Fragen: Wie soll man die dogmatischen und die moralischen Teile studieren, 
wie sie auswerten ftir die Predigt ? 

Die Studie von Karl Feckes zeigt, wie eng der Zusammenhang zwischen Philosophie und 
Theologie ist. Occam vertraut nicht mehr der Kraft der Vernunft, die tibersinnliche Welt 
zu erfassen. Dazu gibt er aus einem gesteigerten PersénlichkeitsbewuBtsein heraus dem Willen, 
nicht dem Intellekt, im Menschen den Primat. Aus diesen Voraussetzungen flieBt der Be- 
griff des Gottes der Wilikiir, der Gute verdammen und Bose beseligen k6énnte, wenigstens 
potentia absoluta. Daf er es nicht tut, garantiert uns die Kirche. Deshalb ist der ordentliche 
Weg, den Occam uns gehen hei8t, der Anschlu8 an die Kirche. Im Gehorsam wird ihre Lehre ge- 
glaubt, wenn sie auch absurd erscheint, und das Gegenteil einieuchtend. Hier haben wir die 
Grundlagen fiir Luthers Willkiirgott, den Deus absconditus, heroicus et sine regula. Vor seinen 
Schrecknissen fliichtet Luther nicht zur Kirche, sondern zum Erlebnis der Verséhnung und 
HeilsgewiBheit, das sich im Glauben an Christi stellvertretendes Stihneleiden einstellt. 

Erich Schaeder versucht in seiner Monographie ,,Das Geistproblem der Theologie“ 
einen Aufbau des Glaubens und der Theologie vom ,,Heiligen Geiste‘‘ aus. Das war friiher 
in der evangelischen Theologie etwas Ungewohntes. Hat man doch mit gutem Rechte den 
Protestantismus charakterisiert als das Rechtfertigungschristentum, wahrend das Wirken 
und Walten des Heiligen Geistes in der Seele zur Umgestaltung der Persénlichkeit, das in der 
Taufe beginnt und in sittlichem Streben sich auswirkt (,,Inkarnationschristentum“ nennt 
es Peguy), als spezifisches katholisches Christentum erschien. Sch. gesteht auch, ,,das durch- 
schnittliche kirchliche Urteil wei8 nichts von dieser Tatsache; ihm ist die begriindete Er- 
kenntnis der Sindenvergebung alles“ (S. 141). Sch. betont es, daB eine Religion auf die 
Dauer nicht leben kann von der vergangenen Geschichte, d. h von dem Glauben, da8 Christus 
Vor zwei Jahrtausenden fiir unsere Siinden gestorben ist. Sie lebt von der heiligen Gottesnahe, 
von dem Glauben an ein gegenwdartig wirkendes numen divinum. So ist das Heil also eine 
objektive GréBe, Gottes Geist im Menschen. Auch der Glaubensbegriff ist bei Sch. ge- 
weitet und dem katholischen Begriff nahergeriickt. Der Glaube ist nicht einzig fiducia, son- 
dern auch geistgewirkte Erkenntnis Gottes. ,, Je starker heute die Neigung ist, den Erkennt- 
nisbesitz des Glaubens in bezug auf Gott beiseite zu schieben oder zu leugnen, desto wich- 
tiger ist es, daB diese Geisteswirkung ans Licht gezogen wird“ (S. 132). — Noch in einem anderen 
Punkte nadhert sich der Glaube dem katholischen Begriff: ,,Glaube ist nicht ohne Furcht.“ 
»Er hat, wofiir uns heute nach der Uberwindung der Ritschischen Auffassung des Glaubens 
der Blick wieder heller wird, den absoluten Herrencharakter Gottes und den ganzen Ernst 
seiner Forderung wie seiner (strafenden) Reaktion gegen ihre Nichterfiillung zu durchleben* 
(S. 147). Also die Furcht Gottes, wie der Katholizismus sie lehrt, ist keine alttestamentliche 
Auffassung des Christentums, sondern echte neutestamentliche Religion. Ja, auch die Gottes- 
liebe ist eine Wirkung des Geistes, so gegen Ritschl, der alle christliche Liebe in der Liebe zum 
Nachsten aufgehen lieB (S. 156). — Ist Sch. uns inhaltlich nahergekommen, so ist die Art, wie 
er der Gegenstinde der Religion gewiB wird, echt protestantisch. Er ist BewuBtseinstheologe. 
Der Glaube darf keine Begriindung oder Stiitze suchen in Religionsphilosophie oder in der 
Schrift oder in dem Zeugnis der Kirche. Selbst Schleiermachers Gefiihl der schlechthinnigen 
Abhangigkeit ist keine Stiitze fiir das Vorhandensein eines Absoluten, sondern ein Ratsel fiir 
den erkennenden Geist, héchstens eine Ahnung jenes Absoluten, das durch jene Bindung auf 
uns wirkt. Glaube ist Glaube, oder er ist nicht da. Er bedarf keiner Begrtindung und vertragt 
sie nicht (S. 18 f.). Nach Sch. wird der Mensch Gottes gewiB im Glaubensakt selbst, er erlebt 
ihn. GewiB ist das Glaubenserlebnis psychisch, aber der ganze Vorgang ist so eigentiimlich 
iiberwaltigend und doch befreiend, indem wir Gottes Macht und Liebe zugleich erfahren, daB 
wir sagen miissen: Hier macht sich eine Geistesmacht geltend, die nicht zu unserem nattr- 
lichen Wesensbestand gehért (S. 66). — Diese Art der Glaubensbegriindung ist nicht neu, 
sondern ist die typisch-lutherische; neu ist nur die Analyse des BewuBtseins. Was ist der 
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Inhalt dieses glaubigen BewuBtseins? Nach Luther steht im Vordergrunde die Siindenver- 
gebung, der gnddige Gott. Aber dieses Vertrauen ist bei ihm metaphysisch gerechtfertigt 
durch die Dogmen: Erbsiinde, stellvertretende Genugtuung, Menschwerdung, Trinitat. Das 
alles aber sind nach Dilthey Bestandteile harterer, grdéberer Art, die ein moderner Mensch 
sich nicht assimilieren kann. So ist denn bei dem linken Fliigel evangelischer Theologie nur 
das Vertrauen auf einen sinnvollen Verlauf der Geschichte geblieben. Die Weltmacht, die 
hinter allem Weltgeschehen steht, wirkt sinnvoll alles zum Besten. Schaeder findet in seinem 
GlaubensbewuBtsein einen reicheren Inhalt, den er als wirklich bejaht: eine Personalinspiration 
der Schrift, einen iiberweltlichen Gott, die ,,6konomische“ Trinitat: Gott, Christus und Geist, 
dann den Erldser, dessen Stellung aber nicht ganz klar, erkennbar wird. Jedenfalls ist er 
» Trager gottlichen, absoluten Geistes (82), Trager der rettenden Liebe Gottes (102), der 
Glaube an ihn hat dieselbe rettende und bindende Wirkung wie der Glaube an Gott. Deshalb 
soll man auch das Gebet zu ihm pflegen; freilich Gott ist Christus nicht, sondern Gott unter- 
geordnet (82). Das Bekenntnis zur stellvertretenden Genugtuung habe ich in dem Buche auch 
nicht gefunden. — Mit der ganzen Methode ist eine grofe inhaltliche Unbestimmtheit der 
Glaubensobjekte wesensnotwendig verbunden, da mancher Tatbestand tiber das Interesse 
und das Vermégen der Glaubenserfahrung hinausgeht (S. 111). Formell ist eine solche 
Konstruktion nur einleuchtend auf dem Boden der reformatorischen Lehre von der voll- 
kommenen Passivitat des Menschen in allen Dingen des Heils. Weil die religids-sittliche 
Anlage des Menschen infolge der Erbstinde ausgeléscht ist, erscheint jede gute Regung als 
Geschenk und Wirken Gottes oder des Geistes. 

Sch. kommt nur zweimal ganz kurz auf den Katholizismus zu sprechen, aber jedesmal 
wenig glticklich. Das eine Mal beruft er sich auf Jesu Worte bei Johannes (16, 14f.; 14, 26- 
15, 26) daftir, daB das katholische Traditionsprinzip abzulehnen sei (S. 117), ohne an Joh. 16, 12 
zu denken: ,,Noch vieles hatte ich euch zu sagen, aber usw.; der Geist der Wahrheit wird 
euch in alle Wahrheit einftthren.“ Zudem sagt die katholische Kirchenlehre nicht 
einmal, daB die Bibel durch die Tradition inhaltlich erganzt werden miisse; sie lehrt die 
Notwendigkeit der Tradition fiir die Erklarung der Schrift. — Das andere Mal (S. 50) spricht 
er von notorischem Synkretismus und von der tiefen Spannung mit dem Gottesgeist inner- 
halb des Katholizismus. ,,An Stelle der frei-persénlichen, innerlich in Anspruch nehmen- 
den und befreienden Verbindung des einzelnen und der Gemeinde mit Gott, wie der Geist sie 
wirkt, setzt der Katholizismus das Rechtsinstitut der Kirche, das den Menschen in der Form 
duBerer Autoritat zwangsmafig (!) an sich bindet, um ihm auf Grund dieser Bindung, aber 
nur so, die eigenartig verstandenen Gaben und Hilfen des géttlichen Geistes mitzuteilen.‘‘ Das 
Spezifische des Katholizismus ist die Wiedergeburt oder die Gotteskindschaft, die sich in 
Siindenvergebung und Geistbesitz vollendet. Der Katholik kann alle mystischen Erlebnisse 
genau so erfahren, wie das Sch. beschreibt. Aber auf diesem immerhin schwanken Boden der 
Geftihle steht er nicht einzig. Er hat seine Kirche. Aber diese Kirche ist kein Letztes, sie 
bindet die Menschen nicht zwangsmaBig an sich, sondern sie ist ein Mittel in Gottes Hand, 
um die Menschen zu Gott zuriickzufiihren. In dem katholischen Traktat tiber den Glauben 
kann es jedem klar werden, daB der Glaube eine Neuschépfung aus Gott ist, ein Belehrt- und 
Berthrtwerden von Gott selbst, der objectum formale aller GlaubensgewiSheit ist. Aber diese 
Glaubensgnade ist keine eigentliche revelatio des Glaubensinhaltes, wie alle Pseudomystik 
will; sie nimmt nicht die ,,Hiille‘ von den Gegenstanden des Glaubens weg, sondern von un- 
serer Seele, damit der Mensch die in Christus gegebene, von der Kirche vorgelegte Offenbarung 
erkenne und anerkenne. 


P. Junglas. 
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Neuere religionswissenschaftliche Literatur. 


Anwander, A., Die Religionen der Menschheit. Einfithrung in Wesen und Geschichte der 
auferchristlichen Gottesvorstellungen nebst einem religionsgeschichtlichen Lesebuch. Mit 
einer Religionskarte in 11 Farben und 29 Bildern auf 16 Tafeln. Gr.-8°. XX u. 568 Seiten. 
Herder, Freiburg i. Br. 1927. — Bumiiller, J., Die Urzeit des Menschen. 4., stark erweiterte 
Auflage. 8°. 333 Seiten Text mit einem angehangten Abbildungsband, enthaltend 27 Tafeln 
mit 100 Bildern. Verlag Dr. Filser, Augsburg 1925. — Bumiiller, J., Leitfaden der Vor- 
geschichte Europas. Gr.-8°. I. Bd.: 302 Seiten Text; II. Bd.: 85 Tafeln Abbildungen. 
Verlag Dr. Filser, Augsburg 1925. — Dahlmann, J., S. J., Indische Fahrten. 2., verbesserte 
Auflage. 2 Bde. Gr.-8°. Bd. I: 344 Seiten Text mit 244 Bildern auf 63 Tafeln und einer Karte; 
II. Bd.: 311 Seiten Text mit 258 Bildern auf 60 Tafeln und zwei Karten. Verlag Herder, Frei- 
burg 1927. — Délger, Fr. J., Sol Salutis. Gebet und Gesang im christlichen Altertum mit be- 
sonderer Riicksicht auf die Ostung in Gebet und Liturgie. Zweite, umgearbeitete und vermehrte 
Auflage. Gr.-8°. 445 Seiten Text und 2 Tafeln. Aschendorffsche Verlagsbuchhandlung, 
Minster 1925. (Heft 4/5 der Liturgiegeschichtlichen Forschungen.) — Délger, Fr. J., Ichthys. 
4, Band: Die Fischdenkmialer in der friihchristlichen Malerei, Plastik und Kleinkunst. Gr.-8°. 
188 Tafeln und XXIV Seiten. Aschendorffsche Verlagsbuchhandlung, Miinster 1927. — 
Kirfel, W., Die Religion der Jaina’s. 77 Bilder auf 30 Tafeln mit einleitendem Text. XXV 
Seiten. A. Deichertsche Verlagsbuchhandlung, Leipzig 1928. (Lieferung 12 des Biideratlas 
zur Religionsgeschichte, mit andern herausgegeben von H. Haas). — Schmidt, W.,S. V. D., 
Der Ursprung der Gottesidee. Eine historisch-kritische und positive Studie. I. Historisch- 
kritischer Teil. 2., stark vermehrte Auflage. 8°. XL u. 832 Seiten. Mit einer Karte von Stid- 
ostaustralien. Aschendorffsche Verlagsbuchhandlung, Miinster 1926. — Schmidt, W., S. V. D., 
Die Sprachfamilien und Sprachenkreise der Erde. XIV u. 595 Seiten. Mit einem Atlas von 
14 Karten. Karl Winters Universitatsbuchhandlung, Heidelberg 1926. (Kulturgeschichtliche 
Bibliothek, I. Reihe: Ethnologische Bibliothek, Band 5.) 


Zwei bedeutende und umfangreiche Werke der vergleichenden Religionswissenschaft liegen 
in glanzend ausgestatteter Neuauflage vor: gerne verzeichnet man diese erfreuliche Tatsache, 
die beweist, daB das Interesse fiir diese Disziplin gewachsen ist. Das eine ist Délgers Sol 
Salutis, das andere der erste Band von P. W. Schmidits Ursprung der Gottesidee. So 
sehr auch der Gegenstand beider Untersuchungen verschieden ist, bei dieser die Anfange der 
Religion und der Gottesidee bei den primitiven Vélkern, bei jener die Zusammenhdnge, die 
zwischen religidsen Gebrduchen, Gebets- und Kultformen des christlichen Altertums und Er- 
scheinungen der Antike und des alten Judentums bestehen, so sind beide Werke doch darin 
ahnlich, daB sie keine andere Methode als die strengster wissenschaftlicher historischer Kritik 
an das Problem und an das Aufzeigen und Deuten der Tatsachen bringen. Eine auBere Ahn- 
lichkeit zeigen beide auch darin, daB der gewaltige Stoff, der in der Erstauflage von den beiden 
Verfassern, deren jeder in seinem Gebiete Bahnbrecher ist, verarbeitet worden war, in den 
Neuauflagen bedeutend vermehrt ist. Délgers Buch wuchs von 342 auf 445, das vori 
P. W. Schmidt von 510 auf 832 Seiten. 

801 Salutis‘ — diesen Hymnenanfang hat Délger wohl deshalb als Titel gewahit, weil 
er den kiirzesten Inbegriff der Gedanken bildet, die sich um das Problem der Ostung des Ge- 
betes gruppieren, und weil darin gleichsam ein Ausdruck der christlichen Tendenz liegt, Christus 
als die wahre Sonne der Gerechtigkeit und des Heiles dem heidnischen Kult des Tagesgestirns 
entgegenzustellen, und weil ferner in diesem Worte die antike Wertung der Sonne in die 
religidse Betrachtung tibertragen wird. Zum Hintergrunde hat die Untersuchung Délgers den 
im ausgehenden Heidentum weit verbreiteten Sonnenkult, mit dem das Christentum im 4. Jahr- 
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hundert den Entscheidungskampf fiihrte. D. nimmt seinen Ausgangspunkt von einer merk- 
wiirdigen Sitte, die Papst Leo der Grofe berichtet und als Rest aus dem Heidentum verurteilt : 
einige Christen hatten die Gewohnheit, bevor sie morgens in die alte Peters-Basilika eintraten, 
auf den Stufen sich nach der aufgehenden Sonne hin umzudrehen und sich vor der Sonne zu 
verneigen. Von diesem Einzelfall wendet sich D. nun der Ostung beim Gebet und im Sonnen- 
kult zu, die in den verschiedenen morgenlandischen Religionen gebrauchlich war. Bei dem 
Manichdismus, der mit der persischen Kultur und Religion im Zusammenhang steht, findet 
sich die Sitte, beim Gebet die Richtung nach dem jeweiligen Stande der Sonne zu andern, so 
daB sie den vollen Kreislauf der Sonne betend mitmachten. Diese Kreisbewegung beim Beten 
wurde von den Christen, die nur die Ostung beim Gebete kannten, energisch bekampft. Bei 
den alten Romern, bei denen die religidse BegriiBung der aufgehenden Sonne das Gewohnliche 
war, ist in der heidnischen Liturgie die Ostung beim Gebet vom Kult der Sonne losgelost. 
Juden und Christen schieden sich in der Richtung beim Gebet: die Juden wandten sich in 
der Richtung zum Tempel nach Jerusalem, die Christen nach Osten. An seiner Gebetsrichtung 
zum Tempel hielt das Judentum entschieden fest gegeniiber der Ostung, die in Verband mit 
dem Sonnenkult in den es umgebenden heidnischen Religionen getibt wurde. D. weist nun das 
hohe Alter des christlichen Brauches, sich sowohl beim liturgischen Gebete des Gemeinde- 
gottesdienstes als auch bei der privaten hauslichen Andacht nach Osten zu wenden, nach. 
Alle einschlagigen Texte werden herangezogen, und aus ihrer sorgfaltigen Interpretation und 
Kombination wird es als sicher erwiesen, daB die christliche Ostung beim Gebet bis in das erste 
christliche Jahrhundert hinaufreicht, und aus den beiden in Syrien beheimateten Schriften 
der Didaskalia und der Doctrina Apostolorum gewinnt D. auch die Motive ftir die Ostrichtung 
beim Gebete: sie sind eschatologischer Art. Die ,,Doctrina“ spielt mit dem Zitat aus Mt 24, 27 
auf die Wiederkunft Jesu vom Osthimmel an und sieht in der Gebetsostung eine Mahnung an 
dies plétzlich eintretende Ereignis ebensowohl! wie eine Au®erung der sehnsiichtigen Erwartung 
der Wiederkunft des Herrn. Die Begriindung in der Didaskalia ist im wesentlichen dieselbe; 
sie stiitzt sich hier auf die in den Weissagungen beschriebene Himmelfahrt des Herrn nach 
Osten (172 f., 178 ff.). 

Es ist unmoglich, in einem kurzen Referat auch nur den wichtigsten Inhalt des mit Ge- 
lehrsamkeit voll befrachteten Buches anzuftihren, so z. B. die Schilderung des allmahlichen 
Vorganges, wie im Gegensatz zum antiken Sonnenkult Christus als Sonne der Gerechtigkeit, 
als Sonne des Heiles bezeichnet und kultisch verehrt wird, wie diese Begriffe fiir den Heiden- 
christen einen besonderen Sinn hatten. Auf eine zweifache Bedeutsamkeit des D.schen 
Buches sei aufmerksam gemacht: zundchst nach der inhaltlichen Seite auf eine Reihe von 
Einzelfragen aus der christlichen Liturgie, zu deren Lésung D. das entscheidende Material 
beigebracht hat: Wiederkunftshoffnung und Himmelfahrt Jesu; die Gebetsostung als Sehn- 
sucht nach dem Paradiese ; die Ostung beim Sterben, beim Beerdigen, in der Liturgie ; Christus 
als Sonne im Totenreich. Einen Hinweis verdient noch die genaue Erklaérung des ,,carmen‘, 
das nach dem Berichte des Plinius die Christen Bithyniens an Christus richteten, und die 
Herausarbeitung des Sinnes liturgischer Ausdriicke, wie praefatio, actio, sursum corda und 
liturgischer Brauche, z. B. der Umdrehung des Celebrans bei Dominicus vobiscum!, durch die 
genaue Beriicksichtigung der Bedeutung entsprechender Ausdriicke und der Ubung ahnlicher 
Brduche in den antiken Kulten. Gerade aus dieser exakten Darstellung des antiken heidnischen 
Hintergrundes, gegen den meist in vollem bewu8ten Gegensatz die Christen den iibernommenen 
Worten und Brduchen einen neuen Sinn gaben, ergeben sich wertvolle Mittel zur Gewinnung 
dieses Sinnes und zur richtigen Deutung mancher liturgischen Erscheinungen. 


* So auch des litaneimaBigen Wiederholens einer Gebetsformel, besonders dreimal, 
neunmal, hundertmal. Ein Nachklang an dieses hundertmalige Wiederholen findet sich auch 
in der Vita S. Patricii. Vgl. die Lektionen der II. Nokturn des rémischen Breviers zum 17. Marz. 
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In methodischer Hinsicht ergibt sich folgende wichtige Feststellung: D.s Untersuchung 
ist wegweisend fiir solche vergleichende Einzelstudien, welche das Verhdaltnis altchristlicher 
Ideen und Symbole, Formeln und Brauche zu dem jiidischen und zu dem antik-heidnischen 
Kulturmilieu erforschen. Sie sind nur zu gutem Ende zu fiihren, wenn sie mit strenger histo- 
rischer Kritik, unter Heranziehung eines méglichst breiten Materials aus der antiken Kultur, 
aus den damaligen Schriften und Papyri, aus den Inschriften und Monumenten und mit seiner 
intensiven Verarbeitung erfolgen. Da8 hier theologische und profane Wissenschaft, daB die 
einzelnen Disziplinen: Philologie, Papyruskunde, Archdologie, Epigraphik zusammenarbeiten 
miissen, diese Forderung, die sich aus der Sachlage der D.schen Untersuchung mit zwingender 
Deutlichkeit ergibt, ist von ihm noch besonders unterstrichen worden im Vorwort zu dem 
eben erschienenen vierten Bande seines ,;Ichthys“, der in sachkundiger Auswahl, erstaunlicher 
Fille und bewundernswerter Ausstattung auf 188 Tafeln die ,,Fisch-Denkmialer in der friih- 
christlichen Plastik, Malerei und Kleinkunst“ bringt. Der (5.) Textband soll Ende dieses 
Jahres erscheinen ; dann sollen beide Bande hier ausfiihrlicher angezeigt werden. 

D.s Methode hat so manche zuversichtliche Behauptung der Religionshistoriker, die aus. 
auBerer Ahnlichkeit die Abhangigkeit christlicher Ideen von heidnisch-antiken behaupteten, 
aber auch christlicher Archdologen als unrichtig erwiesen ; umgekehrt hat sie aus der genauen 
Kenntnis der Spatantike fiir viele Fragen ,,einfache und nattirliche Lésungen‘‘ gebracht. In 
seinem ,,Sol Salutis‘ stelit er fiir eine ganze Anzahl Probleme von ihm bereits vollendete, dem- 
nachst erscheinende Untersuchungen in Aussicht; begrii8en wiirden viele eine zusammen- 
fassende Darstellung des Verhdltnisses des alten Christentums zur antiken Kultur aus seiner 
Feder. 


Von W. Schmidts groBangelegtem Werke ,,Der Ursprung der Gottesidee“ ist bisher 
nur der erste Band in erster Auflage 1910, in zweiter, umgearbeiteter und stark vermehrter 
Auflage 1926 erschienen. Die lange Zeitspanne hat einerseits Freund und Gegner der Auf- 
fassungen Schmidts Geiegenheit zur Auseinandersetzung geboten, anderseits aber Klarung in 
mancher Richtung und manches neue Material gebracht; Schm. hat beides in der Neuauflage 
ausgiebig verwertet, und keiner Kritik ist er aus dem Wege gegangen. Der vorliegende Band 
umfaBt auch diesmal nur den ersten, den historisch-kritischen Teil, wenn auch nicht nur 
gelegentliche Bemerkungen, sondern auch eine langere positive Darlegung tiber die héchsten 
Wesen der Siidostaustralier manchen Einblick in die positiven Anschauungen des Verfassers 
tun lassen. 

In der Einleitung definiert Schm. Religion als ,,die Anerkennung eines oder mehrerer per- 
sonlicher, iiber die irdischen und zeitlichen Verhaltnisse hinausragender Wesen und das Sich- 
abh4ngigfiihlen von denselben.“ Im ersten Kapitel zeichnet er die Eigenart der Erforschung der 
Religionen der Geschichtsvélker in der Periode der sprachwissenschaftlichen Religionsver- 
gleichung, im zweiten Kapitel stellt er dar, wie sich in der Periode der ethnologischen Religions- 
vergleichung die Erforschung der Religionen der Naturvélker gestaltet hat. Die verschiedenen 
Formen des evolutionistischen Schemas, in die von einzelnen Forschern der Gang der Ent- 
wicklung der Religion hineingeftigt wurde, werden gekennzeichnet ; dann aber wird vor allem 
Tylors System, der sogenannte Animismus, der lange Zeit als das klassische System fast 
iiberall herrschend war, und das seiner verschiedenen Anhanger ausftihrlich wiedergegeben. 
Im 3. Kapitel wird dargetan, wie sich die theologischen Kreise zu dem Animismus stellten 
und wie sich vielfach in ihrer Kritik Unsicherheit und Ungenauigkeit infolge mangelhafter 
ethnologischer Schulung geltend machten. 

War diese animistisch-evolutionistische Theorie, welche den Glauben an ein hdéchstes 
Wesen erst aus einer langen Entwicklung aus niederen Religionsstufen hervorgehen lieB, 
von England ausgegangen, so ging von demselben Lande auch der schwerste Schlag gegen diese 
Theorie aus: namlich A. Langs Entdeckung des sogenannten monotheistischen Praanimismus, 
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den er begriindete mit der Tatsache, daB bei einer Reihe von primitiven Volkern sich der 
Glaube an ein héchstes Wesen fand, der nicht aus dem Animismus hervor-, sondern ihm 
vorausgegangen war. Es ist nicht méglich, hier auch nur eine ktrzeste Inhaltsangabe von 
P. Schmidts Ausfihrungen in den Kapiteln 4 und 5 (134—483) zu geben, in denen er, gesttitzt 
auf eine umfassende Kenntnis der Probleme und der einschlagigen Literatur, zunachst Langs 
Ideen und den Kampf um dieselben, dann das geflissentliche Totschweigen dieser Ideen und 
auch seine eigene Kritik an Lang zur Darstellung bringt. 

Lang hatte vor allem mit Nachdruck auf die héchsten Wesen (high Gods) hingewiesen 
und betont, daB sie auf den EinfluB der Tatigkeit der Missionare keineswegs zurtickzufihren 
seien. Daran aber, daB diese héchsten Wesen nicht immer in reiner Gestalt sich boten, daB 
bald hier, bald dort mit ihrer Gestalt Ziige mythologis¢her Art, wie z. B. Ziige des Stammvaters, 
des Stammheros verbunden waren, kniipften die Vertreter des evolutionistischen Animismus 
ihre Kritik der Ansicht Langs und Schm. s von dem prdanimistischen Charakter dieser héchsten 
Wesen an und suchten sie diese héchsten Wesen doch auf animistischeWeise zu erkldren. 
Daraus ergab sich die dringende Notwendigkeit, das Wesen dieser high Gods genau zu ana- 
lysieren, herauszustellen, wie es kam, da8B die urspriingliche Gestalt des héchsten Wesens mit 
mythologischen Gebilden verkniipft wurde, aus welchen Kulturschichten diese mythologischen 
Gebilde gekommen waren und wie iiberhaupt das Verwandtschafts- und das Altersverhaltnis 
der Stamme und ihrer Kulturen, bei denen sich diese héchsten Wesen fanden, zu bestimmen 
ist. Hier bot nun die kulturhistorische Methode, die inzwischen in der deutschen Volkerkunde, 
zundchst vom materiellen Kulturbesitz ausgehend, ausgebildet worden war und deren histo- 
rische Tendenz heute von einer immer wachsenden Anzahl in- und auslandischer Ethnologen 
gegeniiber der vulgarpsychologischen Methode des Evolutionismus angenommen wird, das 
Mittel, den Grad der Primitivitat der Kulturen, ihr relatives Alter, ihre Verwandtschaft, ihre 
Verbreitung und ihre Uberlagerung, vor allem auch in den soziologischen Erscheinungen der 
einzelnen Stamme und der Stammgruppen, mit Hilfe des Form- und des Quantitatskriteriums 
festzustellen. Sciim. tibernahm diese Methode zugleich mit den Theorien Langs, an denen er 
aber eindringliche und weiterbildende Kritik tibte, und auf&erdem konnte er seine sprach- 
wissenschaftlichen Forschungen mit der ethnologischen Untersuchung verbinden, in diesem 
1. Bande zunachst zur eingehenden Untersuchung der héchsten Wesen bei den Altstammen 
Siidostaustraliens. Seine Forschungen ftihrten ihn zu folgenden Ergebnissen (467 ff.): 

1. Diese héchsten Wesen (mit Ausnahme von Mungan ngaua) sind keine einfachen Bil- 
dungen, sondern stellen sich dar als Zusammensetzungen mit den Helden der Astralmythologie 
der betreffenden Kulturstufen (die einzelnen Kombinationen bringt P. Schm. in einer eigenen 
Tabelle S. 468). 

2. Keine der Kulturschichten, in denen die genannten Gestalten des héchsten Wesens 
vorkommen, enthalt als solche ein hdchstes Wesen, genauer, keine der speziellen Mythologien 
eines jeden Kulturkreises bringt aus sich allein es bis zu einem héchsten Wesen. 

3. Da aber tatsachlich die genannten Gottheiten die deutlichen Kennzeichen — Schopfer- 
kraft, Wohnen im Himmel, Verbindung mit dem Donner und dem Regen, ethische Ziige — 
des héchsten Himmelsgottes aufweisen, so miissen diese Charakterziige aus einer Kulturstufe 
stammen, die noch vor der Bumerangkultur liegt, also aus der altesten, der Urkultur. Der 
Gedanke des Héchsten Wesens liegt also vor der Zeit aller, selbst auch der dltesten uns aus 
Australien bekannten Mythologien. 

4. Alles, was die Einheit dieses Héchsten Wesens stért oder verdunkelt, insbesondere die 
Umgebung mit einer Verwandtschaft, stammt erst aus den mythologischen Einwirkungen her. 

Dieses Ergebnis, das aus vielfach zusammengesetzten SchluBfolgerungen aufgebaut ist, 
ist nun aber auch, wie Schmidt an der Gestalt des Héchsten Wesens bei dem Stamme der 
Kurnai, Mungan ngaua, das sich bei den Initiationszeremonien als Himmelsgott offenbart, 
zeigen kann, direkt zu gewinnen; dieses Héchste Wesen 1a8t namlich keineSpur einer Verbin- 
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dung mit irgendeiner der uns aus Australien bekannten Mythologien an sich erkennen; also 
muB es aus einer Zeit stammen, die vor all diesen Mythologien liegt, da sonst diese, wie spater 
immer, nicht verfehIt haben wiirden, ihren Einflu8 auf es geltend zu machen. (469 f.) 

Der Animismus, sofern er nicht zur Astralmythologie herangewachsen ist, hat also keinen 
Anteil an der Bildung der siidostaustralischen Hochgétter, und ebensowenig sind sie aus dem 
Zaubergedanken hervorgegangen (475 ff,). 

Eine solche Fiille von Einzelfragen, eine solche Masse von kritischen Auseinandersetzungen 
geht der Gewinnung dieser Ergebnisse in der Untersuchung von P. Schm. bei aller ihrer streng 
methodischen Anlage voraus, daB er selbst fiihlt, wie schwer es dem nicht in die ethnologischen 
Probleme und in die kulturhistorische Methode Eingeweihten fallen muB, zur Klarheit zu 
kommen. Er selbst schickt darum seiner oben mitgeteilten Zusammenfassung der Ergebnisse 
folgende Satze voraus: ,,Manches von dem, was dabei zutage gefordert wurde, ist nun auch 
derart, daB ich nicht ganz sicher bin, ob es nicht doch einfaltige Geister geben wird, deren 4rm- 
liche Gedankengange so sehr in der Oberflachlichkeit gewisser verflossener Systeme ihr Ge- 
ntigen finden, daB sie jetzt sagen werden, gerade durch diese Untersuchungen sei zur Evidenz 
dargetan, da8 auch die australischen Héchsten Wesen nichts anderes seien als Entwicklungen 
der Natur-, insbesondere der Astralmythologie, und zum Teil des Ahnenkultes‘‘ (465). 

Man wiirde sich aber irren, wenn man glauben wollte, P. Schm. sprache der Theorie des 
Animismus, dessen wahre Bedeutung, z.B. fiir die Ausbildung des Begriffes des reinen Geistes, 
er wohl anerkennt, und der Natur- und Astralmythologie jegliche Bedeutung ab. Er betont 
nur, da8 Astralmythologie noch nicht gleich Astralkult sein mtisse, und daB, wie er wenigstens 
fiir Australien nachgewiesen habe, Religion und Mythologie ursprtinglich gesondert waren, 
daB sie aber spater sich zu mancherlei Formen vermischten. Zwei Punkte hebt er noch hervor: 
einma! die Einfachheit und Schlichtheit und die dem ganzen Wesen der primitiven Volker ent- 
sprechende Angemessenheit ihrer Idee des Héchsten Wesens und anderseits die allgemeine 
Verbreitung des Glaubens an das Héchste Wesen iiber die ganze Welt hin. Bisher wurde von 
anderen Forschern vorwiegend das australische Tatsachenmaterial beriicksichtigt ; die in den 
tibrigen Erdteilen festgestellten, hierhergehorigen Tatsachen wird Schm. in den folgenden 
Banden behandeln. 

Neben Tylors und seiner Anhanger Theorie traten nun andere Theorien, die das Gemeinsame 
haben, daB sie die Magie als das friitheste in der religidsen Entwicklung hinstellen und behaup- 
ten, daB der Animismus erst spater folge, daB er die eigentlichen Anfange nicht erklaren konne. 
Diese Theorien, die Schm. unter dem gemeinsamen Namen der ,,praanimistischen Zauber- 
theorien“ in Kapitel 6 und 7 (488—590) und in ihrer Verbindung mit psychologischen Theorien 
(so u. a. bei Beth, Wobbermin, Leuba) in Kapitel 8 (591—631) behandelt, haben eine rasche Ver- 
breitung gefunden, wenngleich heute ein gewisses Erstarren dieser Theorien festzustellen ist ; 
aber auch diese Zaubertheorie (die Theorie von mana oder orenda) vermégen nicht den Ur- 
sprung der Religion, geschweige das Entstehen des Glaubens an das Héchste Wesen zu er- 
kidAren. 

Mit Genugtuung kann Schm. im 9. Kapitel feststellen, daB von einer ganzen Reihe von 
Forschern das Vorhandensein und die originale Authentizitat des Héchsten Wesens der Primi- 
tivvolker anerkannt wird; es ist aber nicht zu verkennen, daB die Abwendung vom alten Evo- 
lutionismus in der Volkerkunde (vgl. diese Zeitschrift I, 1924, S. 78 ff.), fiir das soziologische 
Gebiet, fiir die Familie und die Einehe viel starker sich vollzogen hat als fiir das Gebiet der 
Religion. Schm. weist in diesem Zusammenhang auf die Notwendigkeit neuerer Forschungen 
bei den ethnologisch dlteren Vélkern, insbesondere bei den Pygmaen hin, ferner auf die der 
Durcharbeitung von Einzelgebieten nach der kulturhistorischen Methode (696 ff.). Darum ist 
es sehr zu begriiBen, daB er im SchluBkapitel (XI) einem gréBeren Kreise diese Methode in 
ihrer Entstehung und bisherigen Ausgestaltung, sowie die Benennung und Gruppierung der 
aufgestellten Kulturkreise darstellt. Dabei bespricht er auch die Stellung, die P. Pinard de la 
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Boullaye S. J. zu dieser Methode in seiner wertvollen Etude comparée des réligions (Bd. 2, 
Méthodes, Paris 1925, 220 ff., bes. 276 ff.; vgl. diese Zeitschrift 1, 1924, S. 80f.), welchem 
Werke Schm: verdiente Anerkennung zollt, einnimmt. Pinard hatte fast zu gleicher Zeit 
wie Graebner, aber unabhangig von ihm sich mit den Problemen der Methode vergleichender 
Wissenschaft beschaftigt. Pinard erkennt die Vorziige der kulturhistorischen Methode, wie 
sie vor allem von Graebner in seiner Methode der Ethnologie dargelegt worden war, durchaus 
an; er weist aber, und darin pflichtet ihm Schm. zum grofen Teile bei, auf die Schwachen und 
Schranken dieser Methode und die Notwendigkeit ihrer Erganzung durch andere Wissen- 
schaften, vor allem auch durch die Psychologie hin?. (S. 790 ff.) 

In der Kritik, die der Wiirzburger Religionspsychologe Wunderle an Schm.s Ansichten 
iiber Urmonotheismus und Uroffenbarung gedufert hatte, erblickt Schm. (S.80f.) eine 
, Stimmung, die auch anderswo hier und da hervorzutreten scheint“. Wunderle sagt in seinem 
,» Werden des Gottesglaubens“ (S. 76): ,,Man mag einrdumen, daB P. Schm. in den Folgerungen 
aus Langs und seinem eigenen Material vielleicht hie und da bestimmter und sicherer gewesen 
ist, als es sein konnte‘‘, und in seiner Schrift ,,Wurzeln der primitiven Religion“ (S. 58): 
,,Manches ist — wohl zumeist nach dem Vorgang von Lang und Schm. — in dem Urheber- 
glauben etwas zu stark idealisiert worden.‘‘ Auch P. Pinard halt die Auffassung Schm.s_in 
betreff der Uroffenbarung fiir derartig, da® er zweifelt, ob sie selbst von den konservativsten 
Autoren geteilt werde (Etude, Bd. I, S. 374, Anm. 3; vgl. Schm., S. 85 und 189 ff.). Demgegen- 
iiber erklart Schmidt: ,,Ich halte es durchaus nicht fiir unwahrscheinlich, da& derartige Uber- 
treibungen der Konsequenzméglichkeiten bei mir sich finden, sowohl die Entdeckerfreudigkeit 
im Finden als die Hitze des Gefechtes in der Polemik sind ja immer gefahrliche Fehlerquellen. 
Wo immer derartige Ubertreibungen positiv und im einzelnen nachgewiesen werden, werde 
ich das als dankenswerte Mitarbeit begriiBen. Anderseits aber méchte ich auch zwei Gesichts- 
punkte zu bedenken geben. Erstens sind eine ziemlich groBe Anzahl meiner Ergebnisse erst 
aus komplizierten Einzelforschungen hervorgegangen, die ihrerseits wieder genauere Fach- 
kenntnisse in den verschiedenen Gebieten der Ethnologie und Linguistik voraussetzen. Bei 
wem diese Voraussetzungen nicht zutreffen, oder wer jene Einzeluntersuchungen nicht selbst 
nachgepriift hat — ich verweise z. B. auf meine Untersuchungen tiber die siidostaustralischen 
Hochsten Wesen (siehe unten S. 334 ff.) —, der erhalt damit auch nicht den erforderlichen 
Grad subjektiver Evidenz fiir die letzten groBen Folgerungen, die aus diesen Einzelunter- 
suchungen gezogen werden, Zweitens, man iibersieht vielfach zu sehr die Schlichtheit, Naivetat, 
selbst Unbeholfenheit und Niedrigkeit der 4u8eren Formen, in welchen der Gottesglaube der 
primitiven Stamme sich ausdriickt, und findet und schatzt infolgedessen den eigentlichen 
inneren Kern zu wenig. Das wird noch verschlimmert, wenn man diesen Gottesglauben dann 
vergleicht nicht mit dem Durchschnitt, in welchem auch selbst bei gutchristlichen Vélkern 
der Gottesglaube lebt, sondern mit den theoretischen Lehren der Theologie oder den idealen 
Hohen einer beschrankten Anzahl hervorragender Einzelpersonen oder Einzelgruppen. Ver- 
meidet man diesen Fehler, so wird man auch die (relative) Hohe des primitiven Gottesglaubens 
besser erfassen, um so starker aber, je mehr man ihn vergleicht mit den vielfach bis ins Tiefste 
verzerrten und erniedrigten Formen des Gétterglaubens, wie er nicht nur bei spateren Natur- 
volkern, sondern auch bei auf héchster technischer, kiinstlerischer oder formaler Kultur stehen- 


1 Eine gut zusammenfassende Darstellung der kulturhistorischen Methode und der 
Kulturkreislehre, wie sie namentlich von Graebner und Schmidt ausgebildet worden sind 
und ihrer Anwendung auf das Gebiet der vergleichenden Re chtswissenschaft zugleich mit 
einer zutreffenden Kritik des Verfahrens der evoulutionistisch orientierten Rechisforsehang 
gibt H. Trimborn in seinem eben erschienenen Aufsatz: »Die Methode der ethno- 
Be i bs oe a htsforschung (Zeitschrift fiir vergleichende Rechtswissenschaft, 
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den Volkern sich findet, wie ja schlieBlich auch der moderne materialistische Atheismus nur 
eine betrachtliche Plumpheit und Vergréberung des Seelenzustandes zur Voraussetzung haben 
kann.“ (S.81f.) Man wird diese Mahnung Schm.s, zu der man ihm die Berechtigung nicht 
absprechen darf, nicht aufer acht lassen diirfen. Jedenfalls verdient die Neuauflage mit ihrer 
gewaltigen Materialbeherrschung, ihrer selbstandigen kritischen Arbeit und ihrer Fille neuer 
Gesichtspunkte die allerwarmste Anerkennung und rechtfertigt es, daS auch hier dem Ver- 
fasser zu seinem 60. Geburtstage, den er am 16. Februar dieses Jahres feierte, der herzlichste 
Gliickwunsch ausgesprochen wird, insbesondere der Wunsch, daB ihm vergonnt sei, die tibrigen 
Bande des ,,Ursprungs der Gottesidee‘‘ zu vollenden. 

Hatte Schm. gerade bei seiner Herausarbeitung der Primivitat der Kultur, in welcher der 
Glaube an das Hochste Wesen in Siidostaustralien vorkommt, sich auf eine Reihe eigener 
Spezialforschungen, so vor allem auf seine ,,Grundlinien einer Vergleichung der Religionen 
und Mythologien der austronesischen Vélker‘‘ (Denkschrift der Kais. Akad. der Wiss. in Wien, 
1910) und seine ,,Gliederung der australischen Sprachen und ihre Beziehung zu der soziologi- 
schen Gliederung der australischen Stamme‘ (Anthropos, VII, 1912 ff., als Sonderausgabe 
Wien 1919) berufen kénnen, so kann er den Beweis seiner Kompetenz noch verstarken durch 
das groBe, im gleichen Jahre wie die 2. Aufiage des 1. Bandes des ,,Ursprungs der Gottesidee‘‘ 
herausgegebene Werk: ,,Die Sprachfamilien und Sprachenkreise der Erde‘‘. In einem Doppelten 
liegt Eigenart und Wert dieses Buches, dessen Inhalt sich eingehenderer Besprechung an dieser 
Stelle entzieht: Im 1. Teile (S. 1—268) faBt es das bisherige Ergebnis der vergleichenden 
Sprachwissenschaft tiber samtliche Sprachen der Erde zusammen, so daf dieser Teil geradezu 
»das Hohelied der Linguistik“ singt; im 2. Teile (271—544) sucht Schm. auf neuen Wegen 
die Erforschung der Sprache zu noch gréBeren Zielen hinzufiihren, namlich zu untersuchen, 
inwieweit sich Sprachkreise und Kulturkreise zueinander verhalten, ob und inwieweit die 
groBen linguistischen Gruppierungen mit den ethnologischen 4u8erlich zusammenfallen und 
innerlich zusammengehéren. Zu diesem Zwecke untersucht Schm. nicht das Sprachmaterial 
im einzelnen, die einzelnen Worter, sondern einige besonders charakteristische Sprachelemente 
(z. B. Vor- oder Nachstellung des Genitivs, Numerus- und Genusbildung) und deren Ursprung, 
Verbreitung und Entwicklung. Die Resultate kénnen hier auch nicht einmal in aller Ktrze 
angedeutet werden. Ein Vorzug des Werkes ist es, daB ihm ein Atlas mit 14 ausgezeichneten 
Karten beigegeben ist, darunter eine der ethnologischen Kulturkreise. 


Viele der heutigen Primitiven stehen noch auf Kulturstufen der prahistorischen Menschen, 
zum Teil noch auf der Kulturstufe der Steinzeit. Die Fragen iiber die Urzeit des Menschen 
und tiber seine Abstammung haben neben ihrem eigenwissenschaftlichen Wert noch eine be- 
sondere apologetische Bedeutung. Die vortrefflich in alle diese Fragen einfithrende Schrift 
von J. Bumiiller, ,Die Urzeit des Menschen‘, liegt nunmehr in vierter, stark erweiterter 
Auflage vor; die Abbildungen sind einem besonderen Abbildungsbande beigegeben worden. 
Es empfiehlt sich, den SchluBsatz des Werkes (S. 353) hier anzuftihren: ,,Wenn eine ent- 
sprechende Umbildung und damit die Uberftihrung des Tieres zum Menschen tatsachlich statt- 
gefunden hat, darn mtissen sich Ubergangsglieder, deren Zahl bei einer allmahlichen Gehirn- 
vergréBerung und bei der groBen Kluft zwischen Menschen- und Affenhirn au®erordentlich 
bedeutend gewesen sein miifte, auch finden. Dies ist bisher nicht der Fall.“ (Sperrun- 
gen im Buche.) In dem 5. Kapitel, ,,Urgeschichte und Vdélkerkunde“ (S. 56—71), setzt sich 
B. mit dem Versuche der Anhanger der Kulturkreislehre auseinander, die Kulturkreise der 
heutigen Primitiven mit bestimmten Schichten der eiszeitlichen Kulturen in eins zu bringen ; 
er steht diesen Versuchen zumeist ablehnend gegentiber und glaubt, daB die wirklich altesten 
paldolitischen Kulturkreise anderer Art waren als die ethnologischen. Diese ganze Frage 
bedarf weiterer Klarung; auffallend ist es, daB B. den Vortrag des Wiener Prahistorikers 
O. Menghin auf der III. Semaine d’Ethnologie religieuse vom September 1922 in Tilburg (ab- 
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gedruckt S. 203—218 im Bericht dieser Woche, der 1923 in Médling ber Wien und Enghien 
erschienen ist) nicht zitiert. 

Aus der ebenerwahnten Auflage der Urzeit des Menschen hat B. die jiingere Steinzeit, die 
Bronze- und Eisenzeit herausgelést und in einer eigenen Schrift als ,,Leitfaden der Vor- 
geschichte Europas“ herausgegeben, und zwar in einer auch fir Nichtfachleute wirklich 
verstandlichen Art, indem er alle Fachausdriicke erklart und den Stoff systematisch gegliedert 
hat. Dem so geordneten Texte ist auf 80 Tafeln ein gut ausgewdhltes und auf das Beste repro- 
duziertes Bildermaterial beigegeben. Dieser Leitfaden beansprucht allgemeineres Interesse 
nicht nur wegen der Kapitel, in denen die Religion der Menschen der Stein- und Bronzezeit 
dargestellt ist, sondern auch deswegen, weil er ein gutes Mittel der Orientierung bei den in 
letzter Zeit vielfach gemachten neuen Funden und fiir die friihen Kulturzusammenhange in 
Europa bietet. Alphabetische Verzeichnisse, die in groBter Sorgfaltigkeit und Genauigkeit 
sowohl Délgers wie Schmidts Biicher auszeichnen, fehlen leider beiden Schriften B.s. 


Von dem verdienstlichen, von H. Haas herausgegebenen ,,Bilderatlas zur Religionsge- 
schichte‘‘ hat der Bonner Indologe W. Kirfel ein Heft herausgegeben, das die Religion der 
Jainas darstellt. Die Religion der Jainas oder der Jinismus ist weniger bekannt als der 
Buddhismus; aber wie dieser ist er eine der indischen Erlésungsreligionen; er geht auf eine 
Reihe zeitlich aufeinanderfolgender Religionsstifter zurtick, deren letzter Varhdamana oder 
Mahavira (6. Jahrhundert v. Chr.) war. Sie tragen alle den Ehrennamen ,, Jina“, d. h. Sieger, 
und davon hat diese Religion den Namen erhalten. Der Jinismus beruft sich auf eine Reihe 
heiliger Schriften, in denen ein eigenes von den anderen indischen Religionen verschiedenes 
System dargestellt ist, das rein spekulativ und von einer phantastischen GroBartigkeit ist. 
Das Verstandnis dieses Systems, das eine angeblich von dem Stifter offenbarte Kosmographie 
und Welthistorie umfaBt, wird auf den Tafeln augenfallig dargestellt, wie auch die 4uBeren 
Formen dieser Religion. Kirfel, dem wir eine groBe Kosmographie der Inder (Bonn 1920) 
verdanken, hat zu diesen Tafeln einen gut erklarenden Text geliefert. 


Die ,,Indischen Fahrten‘ des ehemaligen Professors an der Universitat in Tokio 
J. Dahlmann S. J. liegen in zweiter Auflage vor. Waren sie schon in der ersten geschatzt wegen 
ihrer lebendigen Art der Darstellung, in der nicht nur das Landschaftliche, sondern auch das 
Kultur- und Kunstgeschichtliche und das Religidse der von ihm bereisten Gegenden von 
Peking tiber Japan, Java, Ceylon bis nach Hinter- und Vorderindien dargestellt war, so ist 
die Neuauflage noch wertvoller geworden, da in ihr nicht nur die neueste kulturelle und ge- 
schichtliche Entwicklung berticksichtigt, sondern auch das Material aus der Kunst- und 
Religionsgeschichte vollstandiger gestaltet und noch besser verarbeitet ist. Auch die Bilder 
haben an Zahl und Wert gegentiber der 1. Auflage gewonnen. In diesem ,,Reisetagebuche‘‘ 
wird nicht der europdische Relativismus eines Philosophen vorgetragen, der sich bald als 
Konfuzianist, bald als Buddhist, bald als Anhanger der Brahmanenreligion fithlt, sondern der 
Blick D.s hat einen unverriickbaren Standpunkt der Wertung, wenn er auch offen bleibt fir 
die Tiefen und Schénheiten der Natur, der Kulturen und der Religionen, aber auch fir die 
Schattenseiten der Kultur und die Mangel des Religidsen. Wenn auch nicht mit Gelehrsamkeit 
geprunkt wird, so ist doch jedem einigermaBen Eingeweihten deutlich, da® D. auf Grund 
eigenen Schauens und intensiven Studiums seine Darstellifigen der verschiedenen Typen 
der Kunst und der Religion geformt hat. Bei dem groBen Interesse an dem fernen Osten ist 
dieses Reisewerk warm zu begriiBen. Es ist vielen anderen Reisebiichern iiber Indien wegen 
seiner Griindlichkeit und Gediegenheit tiberlegen. 


An katholischen Darstellungen der nichtchristlichen Religionen in deutscher Sprache be- 
steht wahrlich kein Uberflu8. Um so willkommener ist Anwanders fiir weite Kreise berechnete, 
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berall aus besten und guten Quellenschépfende und, weileines Verfassers Wer x, im Grundsatz- 
lichen und in der Anlage einheitliche Darstellung, zumal A. in stilistischer Gewandtheit es 
versteht, die einzelnen Religionen in ihrer Eigenart und in ihrer kulturellen Umgebung lebendig 
zu kennzeichnen und das Wichtigste herauszuheben. In der Einleitung handelt er kurz iiber 
Wesen und Ursprung der Religion. Anerkennenswert ist die Art, wie er es anpackt, die ver- 
schiedenen, manchmal schwer faflichen Theorien auch dem Laien verstandlich zu machen. 
Er unterscheidet Natur- und Kulturreligionen, und es ist ein Verdienst, daB er den Natur- 
religionen mehr Raum zugesteht, als es sonst in 4hnlichen Werken geschieht. Im allgemeinen 
zeigt er in Kontroversen besonnenes Urteil. Gegentiber der Form der Kulturkreislehre, wie sie 
von P, Schmidt ausgebaut ist, zeigt sich A. von einer geradezu angstlichen Vorsicht. Ob aller- 
dings die auf S.552 von ihm gegentiber Schmidt formulierten Einwande etwas Wesentliches 
gegentiber der Kulturkreislehre bedeuten, miiBte er ausfithrlicher darlegen. Es ist wohl zu 
beachten und zu bedauern, daB A. nur die erste Auflage von Schm.s ,,Ursprung der Gottes- 
idee“ benutzt hat. Uber die Religion der Pygmaen und im Verband damit auch tiber die Frage 
der Einheitlichkeit und Primitivitat der Pygmaenkultur wird P. Schm. ja noch ausfihrlich 
in seinem zweiten Bande handeln. Dem Buche A.s ist verdienstlicherweise ein religions- 
geschichtliches Lesebuch beigegeben und eine Auswahl von Abbildungen ; beide bediirfen bei 
einer Neuauflage, die hoffentlich bald nétig sein wird, einer betrachtlichen Vermehrung bzw. 
einer Anderung der Auswahl; es wiirde sich wohl die Anlage eines Sonderbandes fiir Texte und 
Bilder empfehlen. Wenn Anwander auch jede der Religionen um ihres Eigenwertes willen dar- 
gestellt hat, so hat er doch den in der Einleitung von ihm mit Recht aufgestellten Satz bei seiner 
Darstellung nicht vergessen: 

,Nicht bloB subjektiv, auch objektiv ist das Verhdltnis der Religionen zum Christen- 


tum der Kern der Religionsgeschichte. Bericht aac 
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AUS SEELSORGE, KIRCHE UND LEBEN 


Unsere priesterliche Betrachtung. 


Wie hangt unsere priesterliche Betrachtung 
mit dem Beruf des Priesters zusammen? Als 
ich vor langerer Zeit einmal zu einer Gruppe 
von Theologen in héheren Semestern tiber 
diese Frage sprach, habe ich mit einer ganz 
selbstverstandlichen Erinnerung begonnen. 
Ich habe ihnen gesagt, daB sie einmal mit 
der Gemeinde, zu der sie wiirden gesandt 
werden, in ein Verhaltnis des Lebens und der 
Liebe zu treten hatten. Da es darauf an- 
komme, ob sie von vornherein die rechte 
innere Verbindung mit denjenigen finden 
wiirden, die man ihnen anvertrauen werde. 
Daf& ein Geistlicher, der sich selbst suche, dem 
es um ein ungesorgtes Dasein, um Anerken- 
nung und Beliebtheit zu tun sei, eigentlich den 
Sinn der Berufung gar nicht begriffen habe. 
Sondern daB der tiefe Sinn dieses Wortes nur 
demjenigen aufgegangen sei, der, von sich 
selbst und seiner eignen hochwiirdigen Per- 
sOnlichkeit befreit, Gottes Sache und das 
Heil der Seelen aus ganzem Herzen suche; 
der sich gedrangt fiihle, fiir andere zu denken, 
zu sorgen, zu tragen und zu leiden, wie eine 
Mutter ftir ihre Kinder. Alles eigentlich 
Selbstverstandlichkeiten, die uns aus den 
Worten des Heilandes und schier aus jedem 
Blatt des Evangeliums entgegenleuchten. 

Der Berufene ist Gottgesandter, das 
Widergéttliche zu tiberwinden, den Menschen, 
die ihm anvertraut sind, Fithrer und Helfer 
zur Gotteskindschaft zu werden. Deshalb 
ist dem Berufenen der Kreis, dem seine Sen- 
dung gilt, etwas dhnliches, wie der Mutter 
ihre Familie. Wie die Mutter sich innerlich, 
in Stunden der Einsamkeit und in schlaflosen 
Nachten mit der Familie auseinandersetzt, 
wie ihr die Kinder ,,auf der Seele liegen‘‘, wie 
sie um Licht und Kraft und Muttergnade 
ringt, genau so geht es dem berufenen Seel- 
sorger mit denen, die Gott seiner Sorge iiber- 
geben hat. Auch die Betrachtung ist ihm 
also nicht ein Stiick Lebensschablone, in die 
er hineingepreBt ist, sondern tiefes Berufs- 
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bediirfnis. Er ,,muB‘ sich mit Gott in der 
Einsamkeit seines Gewissens auseinander- 
setzen tiber das, was sein Beruf — als ein 
heiliges Mtissen, das auf ihm liegt — von ihm 
fordert. Darum ,,mu8“‘ er betrachten, und 
zwar nicht bloB eine bestimmte kurze Weile 
des Tages, sondern die Betrachtung wird ihm 
gleichsam zur Lebenssphare, in der seine 
Seele atmet. Sie begleitet ihn auf dem Ver- 
sehgang, auf dem Wege zur Schule, sie wacht 
mit ihm in den schlaflosen Stunden der 
Nacht. Er ringt um das Licht von oben und 
um die Kraft aus Gott, nicht weil es ihm so 
vorgeschrieben ist, sondern weil es tiefemp- 
fundenes Bediirfnis seines Berufes, heiliges 
Miissen ist. 


Vom Beruf her empfangt die priesterliche 
Betrachtung ihren Sinn. Aber auch ihren 
Inhalt. Denn der Priester hat mit Gott all 
das zu tiberlegen, was er soll, was Inhalt seines 
Seelsorgerberufes ist. Der Seelsorgsgeistliche 
ist mit seiner Pfarrei ,,verheiratet‘‘. Sie liegt 
ihm am Herzen, wie dem Vater und der Mut- 
ter die Familie. Er hat ihr die Liebe Jesu 
Christi zu verkérpern. Er hat auch ihre Kin- 
der, ihre Heranwachsenden, ihre Familien, 
ihre verschiedenen Stande zu betreuen. Ihre 
Armen, Kranken, 6Offentlichen Siinder sind 
besonders Gegenstand seiner Sorge. So hat 
er tausend Fragen mit Gott zu iiberlegen, um 
die in dieser Weise nur der Seelsorgsklerus 
wei&. Daher kann auch seine Betrachtung 
nicht die gleiche sein, wie die eines beschau- 
lichen Ordensmannes, so wenig der Welt- 
und Seelsorgsgeistliche selbst nur die zweite 
oder dritte Garnitur eines Ordensgeistlichen, 
sondern etwas ganz anderes ist. 


Welches soll denn nun der Inhalt dieser 
priesterlichen Betrachtung sein? Es gibt 
Betrachtungen, deren Inhalt sich um die 
Wiirde des Priesters dreht. Diese priester- 
liche Wiirde ist die Wiirde des Lehrers der 
gottlichen Wahrheit, des Ausspenders der 
gottlichen Geheimnisse, des berufstreuen 
Menschen, Erziehers, Freundes, Beraters und 


Vaters seiner Gemeinde. Sie soll in ihm 
lebendig werden und wachsen mit dem Ethos, 
der inneren Erfassung und der Freudigkeit 
seines Berufs. Er soll sie sich aber nicht an- 
qudlen und sich weder selbstgefallig noch 
selbstqudlerisch damit beschaftigen. Des- 
halb soll auch sein Beruf und sollen seine Be- 
rufsobliegenheiten den Priester in seiner 
Betrachtung an erster Stelle in Anspruch 
nehmen. In ihr soll sein Berufsgewissen klar 
werden, und das Gewissen soll dann die Wege 
suchen, dem Berufe Gentige zu tun. Das Be- 
rufsgewissen aber kann zu voller Kraft erst 
dann erwachen, wenn dem Priester seine 
Verbundenheit mit der Gemeinde zum ergrei- 
fenden religidsen Erlebnis geworden ist. Der 
Individualist im Priestertum wéare imstande, 
sich schwere Skrupel zu machen, wenn er 
einmal eine Oration in der Messe vergessen 
hatte, dagegen volistandig gewissensruhig zu 
bleiben, wenn er unvorbereitet in die Schule 
gegangen wdre oder die Kanzel betreten 
hatte. Nur derjenige, der das Geheimnis der 
Lebensverbindung mit der Gemeinde ver- 
standen hat, kann wahrhaft_ ,,Seelsorger“ 
sein. Hin und wieder st68t man auf einen 
Typus ,,Geistlicher‘‘, der den Eindruck des 
pfarramtlichen Betriebsleiters macht, sc daB 
man sich im stillen fragt, ob denn diese Per- 
sOnlichkeit eine besondere innere Veranlas- 
sung hatte, ins Pfarramt, in die Seelsorge zu 
gehen, und ob sie nicht ebensogut Direktor 
eines Unternehmens hatte werden kénnen. In 
solchen Fallen bleibt denn auch die Seelsorge 
schlimm an der Oberflache. Will der Seel- 
sorger, der die ,,forma gregis ex animo“ sein 
sollte, dieser Oberflachlichkeit entgehen, so 
wird er sich mit der Seele in die Seele der 
Gemeinde hineintasten und sich vor Gott tiber 
ihre Triebkrafte und Bediirfnisse, ihre Noten 
und Versuchungen, ihre Mihseligkeiten und 
Leiden klarzuwerden versuchen. Seine Be- 
trachtung wird dann ein Ringen mit Gott um 
letzte Tiefen sein. 

Ich wiirde vorschlagen, zunachst vor Gott 
und seinem intimsten Gewissen einmal tiber 
die Frage nachzudenken: Wo stehe ich heute 
mit meinem Beruf? Welches ist das innerste 
Motiv meines priesterlichen Wirkens? Ist 
es wirklich die an Gott und Jesus Christus 


entziindete Liebe, was mich innerlich be- 
herrscht und beseelt und treibt ? Ist mir mein 
innerer taglicher Umgang mit Christus die 
speisende Quelle solcher Liebe? 

Wie sehen im Lichte dieser Liebe die 
Kinder aus, die mir anvertraut sind? Und 
welches ist mein inneres seelisches Verhdltnis 
zu diesen Kindern? Ist meine Liebe zu ihnen 
wirklich religiés und deshalb ganz anders, als 
alle andere Liebe? Liebe ich in ihnen bloB den 
Gott der Schénheit oder den Vater unseres 
Herrn Jesu Christi? Habe ich wahrhaft Ehr- 
furcht vor ihnen, weil ich das Heilige in ihnen 
verk6rpert schaue, oder sind es nur Objekte, 
an denen ich nach einer Schablone herum- 
handwerkere? Ist es mir darum zu tun, die 
Gotteskindschaft allmahlich in ihnen zu 
wecken und zu pflegen, daB sich das Schénste 
und Tiefste in ihnen entfalten kann, oder 
terrorisiere ich sie mit einer Furcht, aus der 
sich Knechtesseligkeit und Rebellentum ent- 
wickeln muB, weil sie sich dadurch mifShan- 
delt fithlen? Wie sieht im Lichte der christ- 
lichen Liebe der Religionsunterricht aus? 
Was war meine Religionsstunde bisher? Wie 
werde ich sie gestalten mtissen, auf daB sie 
nicht mehr eine profane Stunde des Eintrich- 
terns niitzlicher Kenntnisse sei, sondern eine 
Stunde der Erweckung, der Gnade des Hei- 
ligen Geistes? Wie wird die Religionsstunde 
auch fiir mich eine heilige Weihestunde, aut 
die ich mich freue, die mich bereichert, die fiir 
mich einen ewigen Wert bedeutet ? 

Vielleicht gibt es unter diesen Kindern 
schwierige Charaktere. Das einfachste ist, 
solche abzustoBen, von der Liebe auszu- 
schlieBen. Das wird eine Mutter nie tun und 
ein Seelsorger auch nicht. Sie werden viel- 
mehr beide gerade um solche Kinder mit 
Gott ringen im betrachtenden Gebet und nack 
Wegen suchen, in ihnen das Gottliche zu ent- 
falten und zum Siege zu ftthren. Dann wird 
der Seelsorger oft die Erfahrung machen, daf 
sich das Géttliche um so kraftvoller ent- 
wickelt, je starker das Damonische in ihnen 
war. 

Von den Kindern her findet der Seelsorger 
vielleicht am ehesten den Weg zur Familie. 
Das ist fiir uns Geistliche eigentlich ein sehr 
schweres Kapitel, weil wir selbst keine Fa- 
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milie haben und uns so schwer in die irra- 
tionalen Krafte, aus denen die Familie lebt, 
aber auch in die irrationalen Bediirfnisse der 
Familie hineindenken und _hineinfinden 
kénnen. Vielleicht sieht auch der Seelsorger 
die Familie rein 4uferlich an, aber in ihr 
Inneres, in ihren Sinn vermag er gar schlecht 
einzudringen. Deshalb findet er sich auch 
so schwer zurecht in einer Zeit, in der die alte 
Familientiberlieferung schwindet, in der 4uBer- 
liche Satzungen ihren Wert verlieren und es 
darauf ankommt, den Menschen von ihrem 
Innersten her die Familie zurtickzugeben, 
daB sich allmahlich eine neue Norm und 
Satzung entwickeln mége. 

Wie vielfach tritt andererseits an den Geist- 
lichen die Aufgabe der Familienpflege 
heran: im Miitterverein, im Standesverein, im 
Jugendverein, in der intimen Aussprache mit 
solchen, die in ihrer Not bei ihm Rat und 
Hilfe suchen! Will er dieser Aufgabe gegen- 
tiber nicht der hilflose Banause sein, so mufR 
er sich betrachtend, mit Gott und seinem Ge- 
wissen ringend, mit der Familie auseinander- 
setzen. Hier handelt es sich nicht um wis- 
senschaftliche Tatsachen, die man aus Bii- 
chern studieren kann; hier handelt es sich 
um das Leben, das man nur in der Intui- 
tion, in der Betrachtung zu erfassen vermag. 
Wie sorgfaltig muB8 eigentlich eine Miitter- 
predigt meditiert sein! Wie bald fiihlen die 
Mutter, auch die schlichtesten, ob der- 
jenige, der zu ihnen spricht, bloB von auBen 
her auf sie einredet und ihnen Floskeln und 
Gemeinplatze zum besten gibt, oder ob in 
ihm ein Schauen ist von dem, was ihre eigne 
Seele bewegt! Ob er ihr Vertrauen verdient 
und ein Recht hat, ihnen Fihrer zu sein, oder 
ob er bloB ein unlebendiges Schema zu hand- 
haben wei8, das ihm aus Biichern beige- 
bracht ist. 

Wieviel tiefe Einsicht in das Wesen der 
Familie einerseits und des sittlichen Wachs- 
tums andersereits bedarf die Leitung der 
Jungfrauen, die einmal zu Miittern der 
Familie heranwachsen und reifen sollen. Und 
nicht minder der Jungmdnner, deren Be- 
ruf es einmal sein wird, als Vater ihre gottver- 
liehene Schépferkraft auszuwirken! 

Je intensiver der Seelsorger sich der Fa- 
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milie widmet, desto mehr wird er die Er- 
fahrung machen, da® neben den typischen 
Fallen eine ganze Menge individueller Note 
und Schwierigkeiten einhergehen, fiir die es 
keine allgemeingiiltige Regel gibt, die viel- 
mehr aus der Tiefe schonender Einsicht 
heraus behandelt werden miissen. Da wird 
denn der Seelsorger, der wirklich einer ist, 
betrachtend, mit Gott ringend, um Erleuch- 
tung betend des Ejinzelfalls Herr zu werden 
versuchen miissen. 

Sehr ernste Themen priesterlicher Betrach- 
tung sind sodann folgende. Wie ist mein Ver- 
haltnis zu meinen Amtsbrtidern? Ist es 
wahrhaft christlich? Sind wir Briider, die sich 
gegenseitig ertragen, nein, die sich lieben und 
fordern? Mti&ten wir uns nicht vor Gott und 
der Gemeinde schémen, wenn einmal das 
Allerinnerste dieses Verhdltnisses, jenes Trieb- 
hafte der invidia clericalis ans Tageslicht 
kame? Und wie stehe ich zu den Lehrper- 
sonen in der Gemeinde, wie stehe ich zum 
Biirgermeister und zur Zivilbehdrde tiber- 
haupt? Ist mir klar, da8® sie ihre eignen Be- 
rufsobliegenheiten haben, habe ich sie einmal 
ehrlich zu verstehen und zu wiirdigen ge- 
sucht? Bin ich fahig, sie in ihrem Beruf und 
Berufsethos zu fordern, habe ich Verstandnis 
fiir ihre eignen Sorgen und Néte? 

Welch tiefes Verstandnis miiBte eigentlich 
der Seelsorger den Néten und Gefahrdungen 
der verschiedenen Stande entgegenbringen! 
Es geht wirklich nicht an, die Gemeinde- 
glieder einfachhin zu beurteilen nach ihrer 
mehr oder weniger intensiven Teilnahme am 
kirchlichen Leben. Eine solche Schablone ist 
zu einfach, um richtig zu sein. Es gibt religids 
und sittlich hochwertige Menschen, denen der 
Zug zu eifriger Anteilnahme am kirchlichen 
Leben fremd ist, und andererseits braucht man 
heute nicht mehr besonders darauf hinzu- 
weisen, daB dieser Zug nicht unter allen Um- 
standen ein Beweis religidser und sittlicher 
Hochwertigkeit ist. 

Aber muB nicht der Seelsorger die ein- 
zelnen Stande dafiir zu gewinnen trachten, 
daB sie mit dem Christentum Ernst machen 
an der Stelle, wo sie im Alltag in ihren Be- 
rufspflichten stehen? Und muB er nicht 
zu diesem Behuf Einblick in ihre Berufsnéte 


und -schwierigkeiten zu gewinnen suchen? 
Wie will ich die Bauern, Arbeiter, Ange- 
stellten, Beamten anleiten, nach den Forde- 
rungen christlicher Bruderliebe ihr Leben zu 
gestalten, wenn ich sie nicht kenne, wenn 
ich nicht in ihre Seelen schaue und hier die 
Hemmnisse entdecke, die sich einem leben- 
digen Tatchristentum entgegenstemmen! Ge- 
wiB, Kirchlichkeit als eine Art Ersatz daftr 
lieBen sich manche wohl gefallen, aber ein 
stilles, entschlossenes Tatchristentum in 
ihnen zu wecken, dazu bedarf der Seelsorger 
Einsichten intuitiver Art, wie er sie nur aus 
dem betenden, betrachtenden Umgang mit 
Gott gewinnen kann. Wo diese fehlen, da 
bleibt die Beurteilung an der Oberfladche, aber 
auch die Seelsorgsarbeit kann nicht in die 
Tiefe gehen. 

Wir beklagen heute tief die Verwahrlosung 
der heranwachsenden Jugend, den Zerfall der 
Sitte, selbst bis ins weltentlegene Dorf hinein. 
Wie wollen wir dieser Dinge Herr werden? 
Miuissen wir uns nicht mit dieser ganzen Not 
belasten, um dann im betrachtenden Gebete 
Licht und Kraft fiir den Weg zu erlangen, den 
wir im Dienste unserer Jugend zu gehen 
haben? Vielleicht sind in unsere Pfarrei 
StrOémungen und Menschen eingebrochen, 
die das bisherige gute Verhaltnis zu stéren, 
ja zu zerstéren drohen. Vielleicht gibt es in 
unserer Pfarrei 6ffentliches Argernis irgend- 
welcher Art. Nur im betrachtenden Gebete 
werden wir die Kraft erlangen, mit solchen 
Schwierigkeiten fertig zu werden. 

Der Geistliche, der einmal diesen Weg ge- 
funden hat, vor Gott und seinem Priester- 
gewissen seine Berufsobliegenheiten betrach- 
tend durchzudenken, wird erst an die letzten 
Tiefen seelsorglichen Wirkens herankommen 
und aus seiner Berufsarbeit jene Freude und 
Lebenserfiillung schépfen, die nur aus rest- 
loser Hingabe an Gott und die ihm anver- 
trauten Seelen hervorquillt. 

Anton Heinen, M.Gladbach. 


Eine Hausmission. 


Die Ausfiihrungen in Nr. 3 (1927) dieser 
Zeitschrift von Prof. Dr. Schwer tiber Kirche 
und Volk haben die Aufmerksamkeit und das 
Interesse weiter Kreise erweckt. Selbst die 


sozialistische Presse hat sie wé6rtlich, ohne 
Kommentar, abgedruckt. Wenn es wahr ist, 
daB ,,die Arbeiterschaft fast aller iiberwiegend 
katholischen Lander in Massen der Kirche 
den Riicken gekehrt hat‘‘, da8& ,,unverkenn- 
bar und anscheinend unaufhaltsam der So- 
zialismus, insbesondere der Kommunismus, 
vorrtickt‘‘, da& ,,der Sozialismus trotz aller 
zeitweiligen Rtickschlage zuletzt zum Siege 
kommen wird‘‘, daf& ,,der Sozialismus fiir un- 
gezahite Menschen in die Stellung eingertickt 
ist, die bei andern die Religion einnimmt‘ 
usw. — dann kénnen wir verstehen, daB die 
Sozialisten mit Genugtuung solche katho- 
lische PresseduRerungen buchen, weil sie ja 
ein vollgtiltiger Beweis zu sein scheinen fiir 
die ungeheure -Werbekraft der sozialistischen 
Idee. So sehr wir aber einerseits die Aus- 
fiihrungen des Verfassers nur bestatigen 
k6nnen, ebenso wenig kénnen wir den Pessi- 
mismus weiter katholischer Kreise teilen, die 
vielleicht schon mit einem Untergang des 
christlichen Abendlandes rechnen. Unter 
Hinweis auf die Heilmittel, die nach Sch. von 
den verschiedensten Gruppen empfohlen 
werden, um der katholischen Idee wieder zum 
Siege zu verhelfen, méchten wir auf ein 
Mittel hinweisen, iiber dessen absoluten Wert 
man zwar noch nicht einig ist, das aber vor 
kurzem zum erstenmal in einer rheinischen 
GroBstadt, auf die vieles zutrifft, was Sch. 
ausfiihrte, zur Anwendung gekommen ist und 
in seinem Erfolg mehr als einen bloBen Ver- 
such bedeutet, die abstandigen Massen wieder 
fiir die Kirche zu gewinnen. Wir meinen die 
Hausmission 1927 in St. Severin zu 
K6lIn. 

Die ungefahr 17000 Seelen zadhlende 
Pfarre ist aus den verschiedensten Bevélke- 
rungsschichten zusammengesetzt. Es ist in 
ihr, namentlich in den GeschaftsstraBen, ein 
guter Biirger- und Mittelstand vertreten. 
Arzte, Juristen, Philologen, Pharmazeuten 
bilden die in geringer Zahl vorhandene Aka- 
demikerschicht, wahrend der groRte Teil der 
Pfarre dem Arbeiter- und Handwerkerstande 
angehért. Arbeitslosigkeit und Wohnungsnot 
werden von dieser letzteren Bevodlkerungs- 
schicht besonders driickend empfunden. Die 
kirchlichen Verhaltnisse sind 4uferlich wohl- 
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geordnet. Die Pfarre hat ein gerdumiges und 
schones Gotteshaus, das fast im Mittelpunkte 
der Pfarre liegt und von allen Seiten aus in 
wenigen Minuten zu erreichen ist. Seelsorgs- 
klerus (1 Pfarrer und 4 Kaplane) ist in ge- 
niigender Anzahl vertreten. AuBerdem be- 
finden sich in der Pfarre vier bedeutende 
klésterliche Niederlassungen mit gerdumigen 
Kapellen und zwei hauptamtlich angestellten 
Geistlichen. DaB die Seelsorge auch nach der 
organisatorischen Seite hin nicht vernach- 
lassigt wird — Pfarrkartothek, Pfarrsekreta- 
riat, Pfarrhelfer, Pfarrschwester —, braucht 
nicht betont zu werden. Die katholischen 
Vereine fiir die einzelnen Stande und Ge- 
schlechter sind selbstverstandlich vorhanden, 
und wenn auch der Pfarre noch ein eigent- 
liches Jugendheim oder Gemeindehaus fehlt, 
so befindet sich doch in ihr ein katholisches 
Vereinshaus, das selbstverstandlich allen 
katholischen Veranstaltungen offensteht. 

Wir waren der Ansicht, daB zur Hebung 
des religidsen Lebens in der Pfarre das aufer- 
ordentliche Seelsorgsmittel einer Mission 
nottue. Denn auch St. Severin teilt mit allen 
K6lner Pfarren, wenigstens in der Altstadt, 
den Prozentsatz der aktiven und inaktiven 
Katholiken: aktiv sind 20—25°/, der Manner- 
welt, 30—35°/, der Frauenweilt. Zu einer der 
landlaufigen Missionen von 2—3 Wochen 
konnten wir uns aber nicht entschliefen, zu- 
mal die Mission von 1919 nach dem allge- 
meinen Urteil ein Schlag ins Wasser war, und 
auch zwei Missionen, die in diesem selben 
Jahre in zwei andern grofen K6lner Pfarreien 
gehalten worden sind, bemerkenswerte Er- 
folge nicht gezeitigt haben. Hier und dort 
gilt, was Sch. nach Klinkenberg zitiert: 
,, selbst bei aufergewohnlichen Veranstal- 
tungen, Mdnnerpredigten, Triduen u. dgl. 
(z. B. Missionen) erfa8t man, dhnlich wie im 
Vereinsleben, immer dieselbe Zahl derer, die 
schon mehr oder weniger am religidsen Leben 
teilnehmen.‘‘ Deshalb entschlossen wir uns 
zu einer Hausmission. 

Wir waren uns von vornherein dartiber 
klar, daB die Abhaltung einer Hausmission 
in erster Linie eine Personen- und eine Geld- 
frage ist. Eine Personenfrage: Nicht 
jeder Missionar ist imstande, die geistigen 
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und ko6rperlichen Anstrengungen auszu- 
halten, die die wochenlang andauernden 
Hausbesuche, personlichen Aussprachen, Pre- 
digten, Missionsfeiern und ein fast ununter- 
brochen starker Beichtbetrieb verursachen. 
Und die GréBe der Pfarre St. Severin machte 
es notwendig, 7 Missionare in den Dienst der 
Hausmission zu stellen. Eine Finanzfrage 
ist eine solche Hausmission insofern, als der 
Unterhalt der Missionare, die ihnen zukom- 
mende Vergiitung, aber auch-die intensive 
Benutzung der Kirche (Licht, Reinigung, 
Zelebration) sowie die Einstellung vieler 
Hilfskrafte nicht unwesentliche Kosten ver- 
ursachen. Beide Fragen lassen sich aber bei 
gutem Willen leichter losen, als es von vorn- 
herein den Anschein hat. Der Opfersinn ist in 
unseren Reihen noch erfreulich stark und hat 
sich auch in St. Severin bewahrt. Es muB 
allerdings noch hinzukommen, da8 auch der 
Kirchenvorstand einer Pfarre den ndotigen 
Weitblick hat, um die finanzielle Seite sicher- 
zustellen. 

Nun zur Methode der Hausmission. Die 
bisher tibliche Art der Missionen auf der eineri 
Seite und die Hausmission andererseits kann 
man wohl kurz so charakterisieren: Bei den 
gewohnlichen Missionen wird mehr die Masse 
bearbeitet, obwohl natiirlich der einzelne 
auch erfaBt wird oder erfa&t werden soll. Bei 
der Hausmission geht die Arbeit in allererster 
Linie auf den einzelnen. Systematisch wird 
jede einzelne Familie, jede Einzelperson vor- 
her besucht. Zu diesem Zwecke wurde 
St. Severin in 7 Bezirke eingeteilt, von denen 
jeder 700—800 Familien bzw. Einzelpersonen 
umfate. Die erste Arbeit der sieben Missio- 
nare bestand also darin, die ca. 700 Familien 
des ersten Bezirkes zu besuchen und zur 
Mission einzuladen. Jedoch muften die ein- 
zelnen Familien auf den Besuch des Missio- 
nars schon vorbereitet sein. Es muBte fest- 
gestellt sein, wann in jedem Einzelfall die 
beste Besuchszeit war. Es muBte im allge- 
meinen schon festgestellt werden, wessen 
Geistes Kinder die einzelnen waren, um dem 
Missionar tiberfliissige Arbeit zu ersparen. 
Diese Vorarbeit war durch eine kleinere Zahl 
von Laienhelfern besorgt, die vor und wah- 
rend der Mission fast ununterbrochen ange- 


Strengt tatig waren. Da® auch durch Artikel 
in der Kirchenzeitung, durch Flugblitter, 
durch Predigten die Mission schon wochen- 
lang vorbereitet worden war, braucht nicht 
besonders erwahnt zu werden. Ohne griind- 
liche Vorbereitung wird jede Mission, und 
namentlich eine zwei- oder dreiwéchige 
Mission, immer ein Schlag ins Wasser sein. 
Nachdem die Besuche des ersten Bezirkes ab- 
geschlossen waren, begannen fiir diesen ersten 
Bezirk die eigentlichen Missionspredigten in 
derselben Anordnung, wie sie bei Missionen 
tiblich ist. Jedoch wurden wéahrend der 
ersten Besuchswoche schon taglich einlei- 
tende Abendpredigten gehalten, die allmah- 
lich in die Missionsstimmung  einfiihren 
sollten. Auch war die erste Woche den Kin- 
dern gewidmet, die in einigen Vortraégen aut 
eine gemeinschaftliche Kinderkommunion 
mit Erneuerung der Taufgeliibde vorbereitet 
wurden. Diese Arbeit an den Kindern war 
aber zugleich ein vorziigliches Propaganda- 
mittel fiir die Mission der Erwachsenen; denn 
es wurde auch diesmal wieder festgestellt, 
daB trotz aller Vorarbeit viele Pfarrange- 
hérige von der Mission nichts wuBten, bis der 
Laienhelfer bzw. der Missionar sie zur Mission 
einlud. In der Predigtwoche des ersten Be- 
zirkes wurde zugleich der zweite Bezirk be- 
sucht, fiir den dann in der darauffolgenden 
Woche gepredigt wurde. Jedoch wurde es 
jedem Bezirk nahegelegt, zwei Wochen lang 
die Predigten zu besuchen, so daB es den 
Missionaren méglich war, die ewigen Wahr- 
heiten erschépfend zu behandein. Es wurden 
taglich drei Predigten gehalten: vormittags 
um 6 und um 9 und abends um 8 Uhr. Die 
Frihpredigten waren naturgemaf schwacher, 
die Abendpredigten aber 9 Wochen lang tiber- 
raschend gut besucht. Die tiblichen Missions- 
feiern: Abbitte vor dem Allerheiligsten, Weihe 
an die Mutter Gottes wurden nur hin und 
wieder gehalten, um ein Uberma®& zu ver- 
meiden. Die letzte (9.) Woche war gewisser- 
maBen eine Zusammenfassung der ganzen 
Mission, galt vor allem auch denjenigen, die 
bis dahin wegen notwendiger Abhaltungen 
oder auch aus Gleichgtiltigkeit der Mission 
ferngeblieben waren. 

Neben den Hausbesuchen lag der Schwer- 


punkt der Arbeit in der standigen Kontrolle 
der wirklichen Beteiligung an der Mission. 
Bei den Hausbesuchen tiberreichten die Mis- 
sionare jedem Erwachsenen, also nicht den 
schulpflichtigen oder noch nicht schulpflich- 
tigen Kindern, eine sogenannte Teilnehmer- 
karte. Dieselbe enthielt eine genaue Missions- 
ordnung sowie abtrennbare Kontrollzettel- 
chen, die auf jeden Tag der Woche und auf 
den Empfang der hl. Kommunion lauteten 
(im ganzen 8). Die Teilnehmerkarte sowie die 
daranhangenden Kontrollzettel enthielten die 
Nummer des Betreffenden, die die Missionare 
bei der Uberreichung gleichzeitig in ihre Liste 
eintrugen. Diese Zettel wurden vor den Pre- 
digten an der Kirchtiire eingesammelt oder 
waren auf die Kommunionbank zu legen, und 
an Hand der Listen, in denen die abgegebenen 
Kontrollzettel eingetragen wurden, war die 
Teilnahme der einzelnen leicht festzustellen. 
Dieses Kontrollsystem konnte befremdlich 
erscheinen, und es stieB auch hier und da auf 
Widerstand. Jedoch kann man sich ohne 
Kontrolle kein genaues Bild von dem Mis- 
sionserfolg machen. Alle sonstigen Schdat- 
zungen sind ungenau und fast immer opti- 
mistisch gefarbt. Auf Grund dieser Kon- 
trolle konnten dann die sogenannten Nach- 
besuche gemacht werden, die tiberraschend 
gute Resultate zeigten. Das Kontrollsystem 
wurde auch dadurch gemildert, daB das Vor- 
zeigen der Teilnehmerkarte ein Anrecht auf 
einen Sitzplatz in der Kirche gab, ferner da- 
durch, daB man immer und immer wieder 
von der Kanzel darauf hinwies, nur durch 
dieses Mittel kénnten die Abstandigen er- 
kannt und erfaBt werden. Die Schwierig- 
keiten der Kontrolle wurden verhaltnismaBig 
leicht tiberwunden. 

Uberhaupt haben sich wahrend der Mission 
keinerlei uniiberwindbare Schwierigkeiten 
und Widerstande herausgestellt. Mit wenigen 
Ausnahmen wurden die Missionare tiberall 
hoflich, vielfach auch liebenswiirdig aufge- 
nommen, und viele Pfarrangehdrige wett- 
eiferten, ihnen behilflich zu sein und ihnen 
Abstandige und Irregefithrte zuzuftihren. 
Nur 230 Katholiken haben die Teilnahme an 
der Mission ausdrticklich abgelehnt. Einige 
Sekten schienen auch die Gelegenheit zu be- 
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nutzen, um ihre Traktatchen zu verteilen, 
jedoch fanden sie keine Beachtung. Auch die 
gegnerische Presse nahm von der Mission 
keine Notiz, obwohl das Freidenkertum und 
der Kommunismus offen und frei an den 
Pranger gestellt wurden. 

Wenn schon vor der Mission das tibernattr- 
liche Moment einer jeden Seelsorgsarbeit 
stark betont worden war durch bestandige 
Aufforderung zum Gebet, so wurde dasselbe 
natirlich wahrend der Missionswochen ganz 
besonders in den Vordergrund geschoben. 
Sicher ist im stillen viel fiir den guten Verlauf 
der Mission gebetet worden. Aber es war auch 
tiberaus erfreulich, wie sich taglich mehrere 
Hundert zu einer zwanglosen Betstunde in 
der Kirche einfanden, wie die Wochentags- 
messe iiberaus stark besucht wurde, wie 
wahrend der Mission an 20 000 heilige Kom- 
munionen ausgeteilt wurden. 

Der Erfolg der Mission laBt sich eigentlich 
zahlenmafig nicht feststellen. Es ist nur Gott 
allein bekannt, wie viele den Glauben wieder- 
gefunden haben, wie viele Zweifel behoben 
worden sind, wieviel Unrecht wiedergut- 
gemacht worden ist. Immerhin mogen einige 
Zahlen den SchluB dieser Ausftithrungen 
bilden. Die Beteiligung der einzelnen Bezirke 
an der Mission, an den Predigten, am Sakra- 
mentenempfang war verschieden, aber durch- 
schnittlich beteiligten sich auf Grund der 
Kontrollzettel an den Predigten 50°/), am 
Sakramentenempfang 40°/, unter Ausschlu8B 
_ der Kinder. Es wurden 49 Ehen saniert, und 
in 50 Fallen fand eine Rekonziliation des 
katholischen Teiles statt. Riticktritte von 
Ausgetretenen waren 20, Konversionen 14 zu 
verzeichnen. Fir die Kirchenzeitung wurden 
85 neue Abonnenten gewonnen, ftir die katho- 
lische Lokalpresse 150. Auch wurden einige 
Umschulungen von Kindern aus der freien 
Schule angemeldet. Die katholischen kirch- 
lichen Vereine: Jugendvereine, Mannerapo- 
stolat, Miitterverein wurden selbstverstand- 
lich wahrend der Mission warmstens emp- 
fohlen, jedoch wurde mit Absicht von einer 
besonderen Agitation fiir diese Vereine Ab- 
stand genommen, da erfahrungsgemaB die 
wahrend einer Mission gewonnenen Mit- 
glieder meistens nicht standhalten. 
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Die Hausmission hat schlieBlich fir die 
gewohnliche Seelsorgsarbeit ein ganz un- 
schatzbares Material geliefert. In die ange- 
fertigten 49 Listen sind saémtliche Pfarrange- 
horige einschlieBlich der Kinder und der 
Einzelpersonen eingetragen, und bei jedem 
sind Beteiligung oder Nichtbeteiligung an 
der Mission, Gesinnung (kirchentreu oder 
abstandig), die Familien- und Eheverhdlt- 
nisse (gemischte Ehe, geschieden) genau er- 
sichtlich. Mittels dieser Listen kann die 
Pfarrkartothek ergénzt werden, und durch 
die bestandige Bearbeitung der Kartothek 


durch die Pfarrhelferin mit Unterstitzung 


der Laienhelfer, die nach der Mission zu regel- 
mafigen Besprechungen im Pfarrhaus zu- 
sammenkommen, ist die Pfarrgeistlichkeit 
liber den Stand der Pfarre immer auf dem 
laufenden. 


Unser Gesamturteil geht dahin, daf ftir 
Gro8stadtpfarren nur von einer Hausmission 
wirkliche Erfolge zu erwarten sind, und die 
Mission von St. Severin hat gezeigt, daB eine 
solche auch unter den schwierigsten Verhdlt- 
nissen durchftthrbar ist. Médge der Wunsch 
Sr. Eminenz sich erfiillen, der mit Bezug auf 
den eingesandten Missionsbericht in einem 
anerkennenden Schreiben ausfiihrt: ,, Viel- 
leicht wird das Beispiel Ihrer Hausmission in 
unserer Metropole, deren katholisches Leben, 
Gott sei es geklagt, so vielen Gefahren aus- 
gesetzt ist, bald wiederholt und mit gleichem 
Eifer und ahnlichem Erfolg nachgeahmt 
werden.“ Pfarrer Gust. Meinertz, Kéln, 


Anm. Als Erganzung zu diesem dankens- 
werten Bericht sei noch auf den Artikel ,,Eine 
Haus- und Kapellenmission“: im 3. Jahrgang 
dieser Zeitschrift (1926), S. 290 ff., verwiesen. 


Brevier=Reform. 


Durch p§apstliches Handschreiben vom 
2. Juli 1911 wurde eine Kommission zur Neu- 
ordnung des Psalmengebetes im rémischen 
Brevier eingesetzt, die zu der alten Ubung, 
die 150 Psalmen méglichst jede Woche zu 
rezitieren, zurticklenken sollte. Diese Ma8- 
nahmen waren nur als erster Schritt zur Bre- 
vierreform und nur als vorlaufige Ordnung 
gedacht. Eine Revision der biblischen Texte, 


der historischen Lesungen, der Vaterlesungen 
und der Hymnen wurde zugleich in Aussicht 
gestellt. Davon lesen wir in dem Decretum 
approbationis der neuesten Brevierausgaben 
unterm 25. Marz 1914. Jahrzehnte sind fiir 
solche Arbeit egforderlich, und es kann nur 
erwtinscht und der Sache dienlich sein, wenn 
die Brevierbeter selbst zu diesen Reformen 
das Wort ergreifen und mithelfen, dem Offi- 
cium Divinum eine méglichst vollkommene 
Gestalt zu geben. Aus dieser Erwagung 
heraus schrieb Pfarrer Dr. Xaver Schmid in 
Neudorf (Kt. Luzern) sein Biichlein ,,Bre- 
vierreform, Gedanken zum kiinftigen Ab- 
schlu8 der Reform des rémischen Breviers 
unter Einschlu8 etwelcher Anderungen im 
Missale‘‘ (Raber & Cie., Luzern 1927, 142 S., 
3,20 M.). Seine Vorschlage sind von dem Be- 
streben geleitet, das Brevier objektiv zu 
einem in jeder Hinsicht unantastbaren Mittel 
gelauterter Gottesverehrung zu machen und 
dem Beter subjektiv eine digna, devota et 
attenta recitatio zu erleichtern. Seine An- 
gaben lésen weitere Gedanken aus, von denen 
einige hier vorgelegt werden. 

An erster Stelle steht der Wunsch einer 
neuen Psalmeniibersetzung. - Die Ar- 
beiten zur Wiederherstellung des ursprting- 
lichen Vulgatatextes fiihren nicht zu einer 
Fassung der Psalmen, wie sie der Beter 
braucht. In die Vulgata sind so viele Fehler 
und Mifverstandnisse der friiheren latei- 
nischen wie auch der griechischen Uberset- 
zung eingedrungen, daB man an manchen 
Stellen des lateinischen Psalmentextes den 
urspriinglichen Sinn gar nicht mehr erkennen 
kann, daB also nicht einmal die erste und 
wichtigste Forderung erftillt ist, die man an 
eine Ubersetzung stellen mu8. ,,An diesem 
Tatbestande hat auch die wiederholte Re- 
vision, die der hl. Hieronymus an der Hand 
des griechischen Textes vorgenommen hat, 
nichts Wesentliches geadndert‘“’ (S. Landers- 
dorfer, Die Psalmen, 1922, S.8). Man ver- 
langt, der Geistliche solle die Psalmen stu- 
dieren und dadurch immer tiefer in ihren 
Sinn und Gehalt eindringen; hiervon wird 
er niemals dispensiert werden kénnen. Aber 
ware es nicht eine Wohltat fiir den Beter, daB 
er ferner nicht mehr gendétigt wiirde, etwas 


anderes zu denken, als er mit den Augen liest 
und mit dem Munde ausspricht! Mit vielen 
Versen kann er doch nur dadurch fertig wer- 
den, daB er sich zuerst vorstellt, wie es heiBen 
muBte und hierauf seine Aufmerksamkeit 
und Andacht richtet. Zu solch miithsamen 
Betatigungen und komplizierten Leistungen 
sollte man keinen Leser eines Buches, noch 
weniger einen Beter, veranlassen. Sch. hat 
zu einzelnen dunkeln Psalmenversen Ver- 
besserungsvorschlage gemacht. Nicht alle 
sind gliicklich ausgefallen ; manchen fehlt die 
Eurhythmie unserer heutigen Psalmen, die 
fiir das gemeinschaftliche Beten und Singen 
erhalten bleiben muf. 

Die langeren Psalmen sind in der Vertei- 
lung auf die Tage der Woche in mehrere 
selbstandige Glieder zerlegt, wie es vormals 
nur mit Ps. 118 gehalten wurde. Man hat den 
Eindruck, da®B der Redaktor der neuen 
Fassung mitunter mehr auf 4uRere Gleichheit 
der Lange als auf Anschmiegung an die innere 
Struktur des zu teilenden Liedes geachtet 
habe. An den vier ersten Tagen der Woche 
sind im ganzen 21 Psalmen in je zwei oder 
mehr Teile aufgelést. Bei 12 davon treffen 
die Einschnitte mit dem Aufbau der Dispo- 
sition zusammen, bei 9 ist der Absatz bald 
einen oder mehrere Verse zu frith, bald zu 
spat gelegt (vgl. A. Miller, Die Psalmen, 
2 Bde. 1920, wo auf die Hervorhebung der 
Gliederung besonderer Wert gelegt ist). Da 
die verschiedenen Glieder eines zerlegten 
Psalms durchweg in der gleichen Nokturn 
oder Hore vorkommen, macht es gar keine 
Schwierigkeit, die Teilung nach der Gliede- 
rung des Liedes ohne Riicksicht auf genaue 
Gleichheit der Teilungsglieder vorzunehmen. 

Die Antiphonen bieten namentlich in der 
Weise des ritus simplex und semiduplex An- 
laB zu einzelnen berechtigten Ausstellungen ; 
vor 100 Jahren haben Liturgiker schon da- 
rauf hingewiesen. Eine Reform dieser Stticke 
bereitet hier mehr Schwierigkeit, als Sch. an- 
zunehmen scheint, weil auch die musikalische 
Bedeutung der Antiphon und ihrer Intonation 
ins Auge zu fassen ist. 

Uber die Bibellesungen faBt sich Sch. 
kurz und tragt einige gut begriindete Desi- 
deria vor. Unter anderm regt er an, aus den 
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Kleinen Propheten nicht immer das Initium, 
sondern irgend etwas Wichtiges auszuwahlen. 
Das gilt auch fiir andere Bitcher. So lesen wir 
das Ezechielinitium wegen der bekannten 
Symbole viermal, bei den Festen der vier 
Evangelisten, und dann noch ein fiinftesmal 
im November als lectio de tempore. Die Ini- 
tienlesung ist eine historische Reminiszenz. 
Ehedem sollte, wie das Psalmenbuch jede 
Woche, so die ganze Bibel jedes Jahr zur 
Verlesung kommen; Septuagesima begann 
der Turnus, wie heute noch, mit der Genesis. 
Durch Verktirzung der Lektionen fiel diese 
Ubung fort, und die Initien sollen nun das 
ganze Buch vertreten. Was hindert, im In- 
teresse des Gebetes und des religiédsen Lebens, 
diesen auBerlichen Gesichtspunkt durch die 
Riicksicht auf die innere Ergiebigkeit der 
Perikopen zu ersetzen! Ein Kernsttick ist ja 
auch sachlich eine wtirdigere Vertretung eines 
Buches als der Abschnitt, der gerade den Ein- 
gang bildet. 

Die Vaterlesungen haben im Officium 
die tempore noch die gleichen Stticke wie vor 
fast 1000 Jahren. Die heutige Kenntnis der 
patristischen Literatur ist griindlicher und 
umfassender als die damalige. Die Vorliebe 
fiir allegorische Schriftauslegung, die vom 
kirchlichen Altertum her das Frithmittelalter 
noch ganz beherrschte, ist geschwunden. 
Welcher Grund sollte im Wege stehen, eine 
gediegene Neuwahl patristischer Quellen- 
stticke vorzunehmen, die das religidse Leben 
starker anregen, als etwa die Auslegung der 
Parabel von den Talenten bei Gregor d. Gr. 
und anderen Vatern. In der Festoktav der 
Unbefleckten Empfangnis Maria sind pa- 
tristische Stticke vorgesehen, die kaum noch 
den Charakter der Lesung haben, die in ihrem 
schrankenlosen Enthusiasmus liturgisch héch- 
stens als Responsorium paften. Es fehlt nicht 
an mariologischen Abschnitten der Vater- 
literatur, die einen guten Ersatz fiir diese 
bieten; den dogmatischen Gegenstand der 
Festfeier enthalten die heutigen Lesungen ja 
ebensowenig wie andere VAaterschriften, er 
wurde im christlichen Altertum tiberhaupt 
nicht eroértert. 

Unter Urban VIII. erhielten die Hymnen 
des Breviers ihre gegenwartige Form. Diese 
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Hymnenverbesserung hat viel Tadel erfahren 
und ging in nicht wenigen Fallen auch sicher 
tibers Ziel hinaus. Doch macht Sch. an tref- 
fend gewadhlten Beispielen klar, da® wir nicht 
generell eine Repristination des vorurba- 

nischen Textes herbeisehnen, kOnnen. 
Mancherlei beriihrt der Verfasser, auf das 
hier nicht naher eingegangen werden soll. 
Nur sein SchluBwort sei noch abgedruckt: 
,Mogen wir Priester freimtitig und demiitig 
unsere Wiinsche den hochwiirdigen Ober- 
hirten vortragen. Beim Gebete selber aber 
mogen wir alle tiber diese und jene auBere 
Unvollkommenheit, die heute dem Officium 
sacrum noch anhaftet, hinwegsehen... und 
mit frommer, echt kirchlicher Gesinnung es 
stets so verrichten, daB es uns zur Himmels- 
leiter wird und uns verhilft, dereinst einzu- 
stimmen in des Himmels Lob- und Preis- 
gesang, der ohne Unterla®B vor dem Throne 

Gottes und des Lammes erschallt“. 
Eel seueise 


Kirche und Kultur. 


Als vor etwa Jahresfrist Karl Muth, der 
hochverdiente Begriinder und Herausgeber 
des ,,Hochland“‘, seinen 60. Geburtstag be- 
ging, haben ihm Freunde und Mitarbeiter, 
wie es bei solchen Anlassen Brauch geworden 
ist, eine literarische Festgabe dargebracht 
(Verlag Kosel & Pustet, 395 S., Miinchen 
1927). Von den einzelnen Beitragen dieser 
Sammlung soll — zwei oder drei ausgenom- 
men — hier nicht die Rede sein, es sei des- 
halb gleich vorausgeschickt, daB alle wer'- 
voll, manche nach Inhalt und Form kleine 
Kabinettstiicke sind, sondern der Titel des. 
Buches ist es, der aufhorchen macht und 
wohl auch aufhorchen machen will. ,,Wie- 
derbegegnung von Kirche und Kultur 
in Deutschland“. Nicht einer der bei 
ahnlichen Sammelgaben vielfach tiblichen 
Behelfe, um sehr disparate Dinge notdirftig 
zu tiberdachen. Sondern ein mit Vorbedacht 
breit hingesetztes Leitwort. Ein Wegweiser,. 
der mit dem einen Arm in eine tiberwundene 
Vergangenheit zurtickweist, mit dem anderen 
einer neuen Zukunft sich entgegenstreckt, 
Wie ein Aufatmen geht es durch die ersten 
Aufsatze von Friedrich Fuchs, Joseph Nadler, 


Philipp Funk, Peter Wust. Katholizismus 
und Kirche in Deutschland sind an einem 
Wendepunkt angelangt. Die Tage sind ge- 
zahit, in denen sie durch widrige Geschicke 
und eigne Schuld genétigt waren, das bittere 


Brot der Verbannung zu essen. Die Tore 
des Ghetto — immer aufs neue kehrt das 
Wort wieder — haben sich aufgetan. Der 


Wiiste entronnen ziehen die deutschen Katho- 
liken tiber die steile Héhe, auf der das Weg- 
zeichen aufragt, in das leuchtend vor ihnen 
ausgebreitete gelobte Land der Kultur hinab. 
Was vor einigen Jahren in der bekannten 
Artikelserie von P. Wust als ,,Riickkehr aus 
dem Exil‘‘ viele Federn in Bewegung setzte 
(vgl. die unter diesem Titel von Karl Hoeber 
gesammelten Stimmen, Ditsseldorf, L. 
Schwann, 1926), kehrt hier mit positivem 
Vorzeichen wieder. Mit welchem Recht? 

Kein Zweifel, da& der groBe Umschwung 
in den Geschicken des deutschen Katholizis- 
mus, wie ihn insbesondere mit geistvoller 
Sonderung und Verkniipfung der vielfaltig 
neben- und tibereinander gelagerten Faden 
die beiden Aufsatze von Friedrich Fuchs ,,Die 
deutschen Katholiken und die deutsche Kul- 
tur im 19. Jahrhundert‘‘ und Philipp Funk 
,Der Gang des geistigen Lebens im katho- 
lischen Deutschland unserer Generation“ 
schildern, sich tatsachlich vollzogen hat. Der 
katholische Volksteil ist heute im Leben der 
Nation, und zwar auf nahezu allen Gebieten, 
zu einer Bedeutung und Stellung gelangt, wie 
sie ihm seit Menschengedenken nicht be- 
schieden war. In Staat und Stadt, in der Re- 
gierung, in der Volksvertretung und im 
6ffentlichen Leben, in Wissenschaft und 
Kunst, Wirtschaft und Technik kann er 
gegenwadrtig Namen und Leistungen auf- 
weisen, wo man ehedem Katholiken mit der 
Laterne suchen muBte. Man kennt ihn, hat 
sich bereits wieder gewohnt, mit ihm als 
einem vollberechtigten Gliede des Volks- 
ganzen zu rechnen, wo man noch vor wenig 
mehr als einem Menschenalter tiber ihn zur 
Tagesordnung tiberging. Es soll hier nicht 
gegeneinander abgewogen werden, wieviel 
von diesen Erfolgen seiner eignen, lange ge- 
waltsam aufgestauten und nun_befreiten 
Kraft zu danken ist, wieviel der groBen poli- 


tischen Umwalzung, die, lange vorbereitet, 
ihm die Bahn freimachte; ob er die Mauer 
lberstiegen hat, wie das Motto zu dem Bei- 
trage von Friedr. Fuchs in Anlehnung an 
Ps 17, 30 will, oder durch eine gewaltige 
Bresche im rechten Augenblick sich den Weg 
gebahnt hat. Beides kam wohl zusammen. 
Aber so oder so: die neue Situation ist ge- 
geben. Und soll die Wiederbegegnung von 
Kirche und Kultur in diesem Sinne ver- 
standen sein, daB der deutsche Katholizis- 
mus zurzeit den groBen Aufgaben der Zeit 
Aug in Aug gegentibergetreten und ftir die 
Geschicke und die Zukunft des gesamten 
Volkes in ganz anderer Weise mitverantwort- 
lich geworden ist als frither, so darf man un- 
bedenklich zustimmen. 

Dann wird allerdings vor allem die Vor- 
stellung fernzuhalten sein, ais ob der Begriff 
, Kultur“ nur oder auch nur in der Haupt- 
sache die wissenschaftlichen, literarischen 
und ktinstlerischen Belange umfasse, als ob 
daher die Kulturhéhe eines Volkes oder 
Volksteils und seine Bedeutung ftir die Kultur 
an seiner aktiven Beteiligung am literarischen 
und kiinstlerischen Schaffen abzumessen und 
abzulesen sei. Auch den Mitarbeitern an vor- 
liegendem Buche liegt dieser Gedanke zwei- 
fellos ferne, aber beim Durchlesen der ersten 
Aufsatze kommt man doch tber den Eindruck 
einer gewissen Ejinseitigkeit nach dieser Rich- 
tung hin nicht hinweg. Waren wir Katho- 
liken denn, wenn man mit dem echten und 
vollen Begriff von Kultur an die Betrachtung 
des verflossenen Jahrhunderts katholischen 
Lebens in Deutschland herangeht, wirklich 
so kulturarm, waren wir so vermuffte Ghetto- 
insassen, so von aller Kultur unseres Volkes 
hoffnungslos abgesperrte Hinterweltler, wie 
manche uns anscheinend wollen glauben 
machen? Als ausgemacht darf wohl gelten, 
daB unser ganzes Volk in der ersten Halfte des 
verflossenen Jahrhunderts, ja bis zu der ver- 
hangnisvollen Wendung hin, die in den 70er 
Jahren eintrat, noch eine Kultur besa, auf 
die geringschatzig hinabzuschauen die Gegen- 
wart gewif nicht den geringsten Anlaf{ hat. 
Keine Kultur der Genies und welterschiit- 
ternder Leistungen, wie sie heute anscheinend 
an der Tagesordnung sind. Keine Kultur, 
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die Millionen fiir Opernhauser, Ausstellungen, 
Feste und Olympiaden auswerfen konnte. 
Wir waren arm, und der Pariser riimpfte die 
Nase, wenn selbst in der preuBischen Haupt- 
stadt des 3. bis 6. Jahrzehnts allenthalben die 
fadenscheinige Diirftigkeit eines mtthsam aus 
tiefer Verarmung sich emporringenden Volkes 
noch durchschimmerte. Aber wir besafen ein 
geistiges Leben von ungemeiner Regsamkeit, 
eine Literatur und Musikpflege, die bis tief 
in die biirgerlichen Kreise hinabreichte, eine 
echte Familienkultur und eine feingeistige 
Geselligkeit bis in die héchsten Kreise der 
Gesellschaft hinauf. Und an dieser Kultur 
hatte auch der katholische Volksteil seinen 
Anteil, soweit seine wirtschaftliche und ge- 
sellschaftliche Stellung ihm tiberhaupt den 
Zutritt zu ihr erméglichte. Die Geschichte 
vieler alten angesehenen katholischen Fa- 
milien im Westen und Siiden, die uns heute in 
persOnlichen Jugend- und _ Lebenserinne- 
rungen wie auch in guten Biographien zu- 
ganglich ist, zeigt es fast auf jeder Seite, wie 
wenig man sich damals vom Kulturleben der 
Zeit ausschloB, wie man las, musizierte, an 
allen kiinstlerischen Veranstaltungen sich 
hérend und mitwirkend beteiligte. Bis in 
unsere Tage hinein hat sich als stummer 
Zeuge aus der Zeit der GroBvater und Ur- 
groBvdter auch auf katholischer Seite noch 
ein Familienerbe erhalten, das gelegentlich 
selbst auf ,,Ausstellungen aus Familienbe- 
sitz“ von ihrer feinen Bildung und ihrer 
Kunstliebe spricht. Man wird einwenden, 
daB es sich hier immer nur um kleine Kreise 
der katholischen Bevélkerung handle. Ge- 
wiB, darin unterschied sich auch diese Ver- 
gangenheit von der Gegenwart nicht. Was 
sie aber ganz erheblich iiber unsere, von ihrer 
» Kultur“ so tiberzeugten Zeit erhob, war 
dies, daB auch die breiten Schichten des 
Volkes noch bis gegen Ende der 50 er und 
60 er Jahre, und zwar von den noch kleinen 
Stadten angefangen bis ins entlegenste Dorf 
hinein, eine eigne Kultur im besten Sinne 
des Wortes besaBen. Nicht, als ob es damals 
an Schdden und Schatten im religidsen und 
sittlichen Leben gefehlt hatte. Aber noch 
war der Kern des katholischen Volkes in 
seinem religidsen Glauben und der Ehrfurcht 
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vor den sittlichen Geboten unerschiittert ; 
noch war die Heiligkeit und Unverletzlichkeit 
der Ehe unangetastet, das eheliche Leben 
durch die natiirlichen und géttlichen Gesetze 
behiitet ; noch standen, namentlich auf dem 
Lande, starke Reste vaterlicher Sitte auf- 
recht; die Erziehung der Jugend lag noch 
fest in der Hand des Elternhauses, und im 
éffentlichen Leben war das Gefiihl fiir Sitte 
und Anstand noch ungetriibt. 

Nicht um die Vergangenheit kiinstlich zu 
bestrahlen und dadurch die Gegenwart 
dunkler erscheinen zu lassen, sei das alles er- 
wahnt, sondern um daran zu erinnern, wie 
gerade das Kultur im echten und eigent- 
lichen Sinne war, auch wenn uns Katholiken 
damals eine nennenswerte Mitwirkung am 
literarischen Schaffen der Nation versagt 
geblieben ist. Wie arm an diesem wert- 
volisten Kulturgut ist demgegentiber die 
Gegenwart geworden! In_ erschiitternder 
Weise bringt uns das schon die Statistik zum 
BewuBtsein, wenn sie von Geburtenrtick- 
gang, Abtreibungen und Ehescheidungen, 
von Geschlechtskrankheiten und Alkoholis- 
mus, von Proletariat und Wohnungsnot, von 
Jugendverwahriosung und Zunahme der Ver- 
gehen gegen Leben und Sittlichkeit zu reden 
beginnt. Und wie steht es heute um die ge- 
sellschaftlichen Sitten, um Tanz, Mode, Ver- 
gniigungen, um die Geschlechtsmoral und so 
viele andere Dinge, die kein Statistiker zu er- 
fassen vermag! Wieviel an Scheinkultur und 
Unkultur trifft die Kirche bei der Wieder- 
begegnung mit unserm Zeitalter an. Wieviel 
ist ktinstliche Mache, an allzu sichtbaren 
Drahten aufgedreht und aufgezogen, was 
Innerlichkeit und Nattirlichkeit vortauschen 
will, auf den Gebieten der Volksbildung, der 
Volkskunst, selbst der Jugendbewegung, fiir 
die doch vor allem jede Kiinstelei und Un- 
natur den geistigen Tod bedeutet! Der un- 
geheuren Intensitat des modernen Lebens, 
dem beschleunigten Zeitma& des Denkens 
und Arbeitens, der groBen Unruhe und Hast, 
die tiber den heutigen Menschen gekommen 
ist, entspricht nun allerdings auch eine un- 
gemein gesteigerte geistige Regsamkeit, eine 
vervielfachte Produktivitat auch im Bereich 
der Literatur und der bildenden Kiinste. 


Das braucht man nicht zu verkennet 
und zu verkleinern, man soll es aber 
auf seinen Tiefgaug und Einflu& hin auch 
nicht tiberschatzen. Welches sind denn 
eigentlich die meistgelesenen Biicher, die 
meistaufgefiihrten Theaterstiicke? Wo halt 
sich heute eine ernsthafte Biihne noch ohne 
so erhebliche Zuschtisse, daB& selbst finanz- 
kraftige Stadte immer wieder vor der Frage 
stehen, ob diese Ausgaben angesichts einer 
lahmenden Interesselosigkeit des GroBteils 
der Bevélkerung tiberhaupt noch zu verant- 
worten sind? Was bedeuten ihre Besucher- 
ziffern gegentiber den Zahien, mit denen 
Kino und Operette und Variété, Sechstage- 
rennen und Boxerwettkampfe aufwarten 
kénnen, von dem, was sich an Vergnitigungs- 
statten in den Grofistadten noch weiter ab- 
warts an sie anschlie&t, ganz zu schweigen? 
Die Zustadnde, wie sie gerade in diesen Tagen 
der JugendprozeB Krantz enthillt hat — 
die Unmoral moderner Grofstadtjugend, der 
Zertfall der Familie, der Tiefstand einer Presse, 
die sich sonst bei jeder Gelegenheit in ge- 
schwollenen Phrasen ihres hohen Verant- 
wortungsbewuBtseins nicht genug riihmen 
kann — werden das Urteil des kiinftigen Kul- 
turhistorikers tiber den Wert oder Unwert 
unserer Kultur entscheidend mitbestimmen. 
Die Frage, ob wir gleichzeitig einen Lyriker 
oder Dramatiker von Bedeutung mehr oder 
weniger aufzuweisen hatten, schrumpft dem- 
gegeniiber fast zu einer vdélligen Belanglosig- 
keit zusammen. 

Diese Besinnung ist notwendig, um auch 
fiir die neuerliche starkere Beteiligung des 
Katholizismus am deutschen Geistesleben, 
deren wir uns gewif freuen dirfen, die rich- 
tigen Mafstabe zu gewinnen. Nennen wir sie 
immerhin eine ,, Wiederbegegnung von Kirche 
und Kultur“, aber halten wir uns dabei gegen- 
wartig, daB diese doch hier erst auf einem 
sehr kleinen und peripherischen Gebiete vor 
sich gegangen ist. Viele andere Erschei- 
nungen auch in unserm katholischen Leben, 
erfreuliche und bedauerliche, sind als Symp- 
tome kulturellen Aufstiegs oder Niedergangs 
viel bedeutungsvoller, als ein ganzes Buicher- 
brett preisgekroénter Gedichte und Romane. 
Und wer will zudem dafiir biirgen, ob nicht 


schon tiber fiinfzig Jahre selbst die meistgé- 
priesenen Leistungen unserer modernen ka- 
tholischen Literatur eine ebenso abschatzige 
Beurteilung erleben werden, wie sie im vor- 
liegenden Buche an mehr als einer Stelle den 
literarischen Bemiihungen unserer Vater zu- 
teil wird? Den groBen Kampf um die Zu- 
kunft, zugleich die Probe auf seine ungemin- 
derte innere Kraft, wird der Katholizismus 
auf einem ganz anderen Felde zu bestehen 
haben, da nadmlich, wo es um die letzten 
Grundlagen aller Kultur eines Volkes geht. 
Wie schwer er sein wird, deutet Theodor 
Haecker, ebenfalls einer aus dem Kreise derer 
um Muth, in einer gleichfalls 1927 erschienenen 
und dem Geburtstagskinde gewidmeten Es- 
saisammlung (Christentum und Kultur, 274S., 
KGsel & Pustet, Miinchen) an. S. 50 liest 
man hier: ,,Die Méglichkeit einer christlichen 
Kultur... steht in direktem Verhdltnis zu der 
relativen Gesundheit des natiirlichen Ver- 
standes und der Vernunft, zu der relativen 
Reinheit der Sitten, und zwar nicht der ein- 
zelnen, auch nicht einer engeren Glaubens- 
gemeinschaft, sondern eines ganzen Stammes, 
eines ganzen Volkes, einer ganzen Nation“. 
Und eine Seite weiter (S. 51): ,,Eine christ- 
liche Kultur und also auch Kunst ist dann 
moglich, wenn neben den Grundlagen eines 
klaren Intellekts der nattirliche Wille nicht 
allzu pervertiert ist, wenn die Hierarchie der 
natiirlichen Werte durch Sitte und Gewissen 
verhdltnismafig unangegriffen, gesichert, an- 
erkannt und sanktioniert ist: sie wird in dem 
Augenblicke unmoglich, wo ein Niederes die 
Herrschaft tibernimmt.“’ Damit ist die ganze 
Schwierigkeit der heutigen Lage zutreffend 
gekennzeichnet. Unsere moderne Kultur ist 
eben auf weite Strecken hin gar nicht mehr 
bloB unchristlich, sondern widerchristlich ; 
seufzt nicht etwa, wie Paulus es im Romer- 
brief (8, 23) geschildert, der Erlésung ent- 
gegen, sondern lehnt sie bewuBt ab. Ein nicht 
geringer Teil unserer Literatur und Biihnen- 
kunst, die 6ffentlichen Unterhaltungen und 
Vergniigungen bis zum Karneval in seiner 
heutigen entarteten Gestalt, lebt davon, daB 
er gegen christliche Lebensauffassung und 
Sitte offen oder versteckt frondiert und Ge- 
legenheit bietet, sich dartiber hinwegzusetzen* 
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Das Christentum hat bereits einmal — in der 
alten Welt — einer Kultur gegentibergestan- 
den, deren es aus diesem Grunde nicht mehr 
Herr zu werden vermochte, und der gegen- 
liber die ,,Bewahrung vor Welt‘‘ das wich- 
tigere Gebot war, um das Beste, sich selbst 
zu retten. Denn das betont auch Fuchs 
schon zu Eingang seines Beitrages mit Recht: 
katholisches Christentum ist unschdpferisch, 
wenn es sdkularisiert ist (S. 11). Immer wie- 
der mu8 daher auch heute die grof&e Gefahr, 
daB wir einer gewissen Kultur doch nicht 
helfen, weil sie die Hilfe des Christentums 
ausdriicklich ablehnt, dabei aber unvermerkt 
selbst immer tiefer in ihren Bannkreis hinein- 
gezogen werden, vor einer allzubereitwilligen 
Hingabe an die Kultur unserer Zeit warnen. 
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Friedrich Fuchs sagt (S. 25) in einem schonen 
Bilde, daB es auch im Verhalten der Kirche 
zur Welt und ihrer Kultur Phasen gebe, in 
denen sich das Herz zusammenzieht, und 
andere, in denen es sich wieder weitet. Mag 
sein, daB ftir sie in der Tat gegenwartig wieder 
die Zeit einer solchen ,,Diastole‘‘ nach der 
Kraftsammlung der vorangegangenen Men- 
schenalter gekommen ist. Aber die Ge- 
schichte der Kirche lehrt uns auch — man 
braucht nur auf das ausgehende deutsche 
Mittelalter, auf das Papsttum der Renais- 
sance, die franzésische Kirche des 17. und 
18. Jahrhunderts zu verweisen —, daB sie 
aus einer allzuengen Bertihrung mit der welt- 
lichen Kultur noch stets innerlich und 4uBer- 
lich geschwdcht hervorgegangen ist. S. 


% BUCHANZEIGEN % 


Besprechung in den ,,Ubersichten” vorbehalten. Eine Verpflichhtung tibernimmt die 
Schriftleitung nur ftir die erbetenen Schriften. 


Orientalia Christiana. 


Seit unserer letzten Besprechung (vgl. Zeitschrift 1927, 62 ff.) sind folgende weitere Hefte 
der ,,Orientalia Christiana‘ (Rom, Piazza Santa Maria Maggiore) erschienen: 


Gordillo, M., S. J. Damascenica. 1. Vita Marciana. 2. Libellus orthodoxiae (Heft 29). 
Die Arbeit enthalt zwei wertvolle Beitrage zum Leben und Wirken des bertihmtesten ostkirch- 
lichen Theologen, des hl. Johannes von Damaskus: die alteste griechische Vita des Damaszeners 
von einem unbekannten Verfasser und den griechischen Text des ,,libellus orthodoxiae‘‘, eines 
seiner Werke, der bisher unbekannt war. 


De la Taille, M., S. J., Loecuménicité du fruit de la messe. (Heft 30.) 

Eine kleine, aber gehaltvolle Studie iiber die wichtige dogmatische Frage nach den Friichten des 
heiligen Mefopfers, unter besonderer Berticksichtigung der Frage nach der Teilnahme der ge- 
trennten Christen an den MeBopferfriichten und der Friichte der heiligen Messe bei den ortho- 
doxen Christen des Ostens. 


Zorell, Franziskus, S. J., Chronica ecclesia Arbelensis. (Heft 31.) : 

Enthalt die lateinische Ubersetzung der syrisch abgefaBten Chronik der Kirche von Arbela in 
Mesopotamien aus dem 6. Jahrhundert. Entdecker und erster Herausgeber ist A. Mingana 
(1907), eine deutsche Ubersetzung und Bearbeitung lieferte Ed. Sachau (1915). Die Bedeu- 
tung der ,,Chronik“ liegt 1. in der zuverlassigen Kunde iiber die Anfange des Christentums in 
Mesopotamien und 2. in ihrem dogmengeschichtlichen Werte (monarchischer Episkopat, Sa- 
kramente u. dgl.). 


De oriente, Documenta et libri. (Heft 32). 


Nach einem deutsch geschriebenen Aufsatz von J. S.(chweigl), Im Sowjet-RuBland, der inso- 
fern lehrreich ist, als er von den Versuchen, schon die Kinder fiir Atheismus und Unglauben zu 
gewinnen, Kunde gibt, bietet das Heft Bticherbesprechungen. 


Hofmann, Giorgio, S. J. Il beato Bellarminoe gli orientali. (Heft 33.) 
Behandelt die mannigfaltigen Beziehungen des gelehrten Kardinals Robert Bellarmin zu den 
Orientalen. 


Libri recentiores. Besprechungen von Biichern, die dem Interessenkreis der ,,Orientalia 
Christiana“ naheliegen. (Heft 34.) 


De Baumgarten, N., Généalogies et mariages occidentaux des ruridikes Russes 
du 10° au 13® siécle. (Heft 35.) 
Ein Beitrag zur Familiengeschichte’der russischen Adels- und Fiirstengeschlechter. 


Hausherr, Irénée, S. J., La méthode d’oraison hésychaste. (Heft 36.) 

Die gelehrte Arbeit ist ein wichtiger Beitrag zur Mystik der Hesychasten. Auf eine ausftihrliche 
Einleitung folgt der griechische Text der Schrift ,,Methode des heiligen Gebetes“ mit franzo- 
sischer Ubersetzung. Daran schlieSt sich ebenfalls griechisch und franzésisch eine Rede 
Simeons, des neuen Theologen. Beides gehért in den Kreis der hesychastischen Mystik. 
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Hofmann, Georg, S. J.. Sinai und Rom. (Heft 37.) 

Der Verfasser handelt in diesem Heft von den Beziehungen der Sinaikléster zu Rom, nachdem 
er friiher schon tiber Rom und die Athoskloster geschrieben hatte (vgl. diese Zeitschrift 1927, 
S. 95). Nach einer historischen Darstellung im Zusammenhange werden die Quellen zu dem 
Gegenstande veréffentlicht. Das Ergebnis ist: 1. Im ersten christlichen Jahrtausend stand das 
Hauptkloster der Sinaiménche in Gemeinschaft mit der romischen Kirche. 2. Infolge des mor- 
genlandischen Schismas lockerten sich die Beziehungen mehr und mehr. Das letzte amtliche 
Schreiben des Klosters Sinai nach Rom stammt aus dem Jahre 1703/04. 


Libri recentiores. (Heft 38.) Biicherbesprechungen, wie Heft 34. Hanetiane 


Katechetische Lehrbicher. 


Bergmann, Paul, Katholische Schulbibel. Bilder von Gebhard Fugel. 362 S. Verlag 
»Ars sacra“, Jos. Miiller, Miinchen (1927). Geb. 2,80 M. i 

Diese Schulbibel ist nicht fiir eine einzelne Didzese bearbeitet, sie bietet sich ganz allgemein 
an als ein Versuch, das biblische Schulbuch in Text und Bild mustergiiltig zu gestalten. Die 
Bilder in warmem Kupfertiefdruck wirken ktnstlerisch. Es ist zu loben, da8 die Darstellung 
Gottes in den alttestamentlichen Szenen sehr sparsam auftritt. Leider miissen die schénen 
zweiseitigen Tafeln in der Mitte eingefalzt werden. Der Text bringt die fiir die Volksschule 
erforderliche Auswahl von Lektionen in engem AnschluB an die Heilige Schrift. Bei jeder 
Uberschrift sind die Fundstellen genau vermerkt. Langere Lektionen erhielten durch Teiltiber- 
schriften eine klare Gliederung. Die Beibehaltung des Bibelwortes darf nicht soweit gehen 
da8 erzahit wird: Putiphars Frau warf ihre Augen auf Joseph und sprach: ,Liege bei mir!* 
(S. 36). Unkindlich sind die vielen Substantiva composita, wie Endvollendung, Gehorsams- 
probe, Menschenfeind (S. 9), Kopfzertreter (S. 10 u. 6.), ErléserverheiBung (S. 14), Ungliicks- 
botschaft (S. 20) u.a.m. Ein ganzer Posten von Unwichtigkeiten ist auf S. 93 zu bereinigen. 
Vor der Einfithrung in den Unterricht mti&Bte der Text nochmals tiberarbeitet werden. 


Biblische Geschichte und Geschichte der katholischen Kirche. 246 S. Osterreichischer Bundes- 
verlag fiir Unterricht, Wissenschaft und Kunst. Wien und Leipzig 1927. Kart. 2 M., geh. 
3,70 M. 

Die 6sterreichische Leo-Gesellschaft hat unter Mitwirkung des Reichsbundes der Katecheten- 

vereine Osterreichs diese Schulbibel herausgegeben, die zur Einfiihrung in Osterreich kirch- 

lich und staatlich genehmigt ist. Drei Professoren der Wiener Universitat (J. Déller, Th. 

Innitzer und E. Tomek) haben die Fassung des Textes iibernommen, der die Mangel der B. G. 

von Panholzer vermeidet. 93 Bilder der Malerin Ad. Malecki illustrieren die Erzahlungen. 

Der Text weist gegeniiber den sonst gebrauchlichen Schulbibeln manche Verbesserung auf. 

An manchen Stellen sind ihm kurze erklarende Anmerkungen beigegeben, ein ungewohntes, 

aber nicht unpraktisches Verfahren. Die Auswahl ist weniger reichhaltig, als unsere deutschen 

Schulplane sie fordern; so ist Apg. 15—28 in einer Lektion auf zwei Seiten erledigt. Die 

Bilder (Zeichnungen) sind klar und hinreichend groB, befriedigen aber nicht alle, z. B. S. 135, 

138, 140, 193. Druck und Format sind zu loben; die Umschlagszeichnung wirki nicht ange- 

nehm. 


Jehle, Edmund, Christliche Grundlehren fur Schule und Leben. VIII u. 74 S. — Ders., 
Christliche Lebenskunde fiir Schule und Haus. VIII u. 78 S. Herder, Freiburg i. Br. 
1928. Je 60 Pf., kart. je 90 Pf. 


Im Erzbistum Freiburg ist der Religionsunterricht in den Fortbildungsschulen, Gewerbe- und 
Handelsschulen durch einen Lehrplan des Ordinariates von 1921 geordnet. Dr. Jehle gibt 
fiir diese Schulen ein aus langjahriger Praxis herausgewachsenes Lehrbiichlein fiir die Hand 
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der Schtiler heraus. Die ,,Grundlehren‘ werden durchweg nach der Ordnung des Katechismus 
geboten. Die ,,Lebenskunde“ ist freier gestaltet und recht geschickt gruppiert und ausgefiihrt. 


Lengle, Joseph, Katholische Glaubenslehre. VIII u. 128 S. Geb. 3,20 M. — Ders., Ka- 
tholische Sittenlehre. VIII u. 118 S. Herder, Freiburg i. B.r 1927. Geh. 3,20 M. 


Mit diesen beiden Bandchen schlie&t die ,,Katholische Religionslehre fiir Schule und Leben 
in fiinf Teilen‘‘ ab, die nach den badischen Planen fiir die dortigen hoheren Lehranstalten 
kirchlichenorts vorgeschrieben ist. Knappe Darstellung, enger Anschlu& an den Katechis- 
mus, dabei zugleich nahe Beziehung zur Wissenschaft wie zum Leben empfehlen die gefalligen 
Bandchen. 


Licht und Leben. Mittelstufe. Herausgegeben von J. Walterscheid, H. Kreutzwald und A. 
Burgardsmeier. II]. Band: Der Gottesstaat. Untertertia. 130 S. Kart. 1,80 M. — 
Ill. Band: Die Erneuerung in Christo. Obertertia. 168 S. L. Schwann, Diisseldorf 
(1927), kart. 2,60 M. 


Die Bandchen enthalten den nach den neuen Planen vorgesehenen biblischen und kirchen- 
geschichtlichen Stoff, den biblischen in zusammenfassendem Uberblick tiber die Hauptge- 
stalten und Abschnitte der Heilsgeschichte, den kirchengeschichtlichen in erzahlenden Dar- 
stellungen mit Beigabe einiger Illustrationen, Quellenstiicke und Anschlu8stoffe. 


Pickarek, A., Lehrbuch fiir den katholischen Religionsunterricht an Mittel- 
schulen. Das Gottesreich. J. Band: Lehrstoff fiir die IV. Klasse. L. Schwann, Diisseldorf. 
64 S. 1M. 


Die Mittelschulen haben durch die Bestimmungen vom 1. Dezember 1926 in Preufen neue 
Lehrplane erhalten. Der in Klasse IV einsetzende kirchengeschichtliche Unterricht erfordert 
ein eigenes Unterrichtsmittel. Der erste Teil ,,Das Gottesreich der Kirche im christlichen 
Aitertum“ liegt vor und prdsentiert sich als ansprechendes Lesebuch, als leichtverstandliches 
Lernbuch und zugleich als inhaltreiches Arbeitsbuch. 16 ganzseitige Tafeln und mehrere 
Textabbildungen sind beigegeben. 


Vetter, A.. Unterwegs. Eine Lebenskunde insbesondere ftir die Jugend der Fortbildungs- 
schule, der Christenlehre und Vereine. 174 S. Badenia-A.-G., Karlsruhe 1927. Geb. 
3,50 M. 

Das Bandchen bildet die Fortsetzung zu dem im vierten Jahrgang unserer Zeitschrift bespro- 

chenen ,,Kath. Wegweiser‘‘ (1927, S. 398). Es ist frisch und packend geschrieben und baut 

auf dem Schulunterricht weiter, jedoch in zweckentsprechender Auswahl, Einteilung und An- 
ordnung. Bei einzelnen Abschnitten ware es ratsam, das Positive leuchtender an den Anfang 
zu stellen, z. B. den Reichtum, Frieden und Einflu8 des keuschen Herzens bei der Behandlung 
des Themas: Keuschheit und Ehe. le {olP Oui 


Theorie und Geschichte der Predigt. 


Schauer, Joh., Der homiletische Kurs in Mtinchen. 10. bis 12. Oktober 1927. Vor- 
trage und Verhandlungen. 193 S. Késel u. Pustet, Miinchen 1927. 
Der homiletische Kursus, den Seine Eminenz Kardinal Faulhaber im vergangenen Jahre fiir 
den Klerus der Erzdiézese Miinchen-Freising hielt, ist fiir den Mtinchener Erzbischof wie fiir 
seine Priester gleich ehrenvoll. Nicht weniger als 775 Geistliche beteiligten sich an demselben, 
in halbjahriger Uberlegung und mehrfachen Besprechungen war ein Programm gereift, wel- 
ches die besten und wirksamsten Themata tiber die homiletische Fortbildung umfaBt. Der 
Bericht ist ein Denkmal, das von héchster Wertschatzung der homiletischen Aufgaben redet, 
es ist ein Genuf& ihn durchzulesen. Sowohl die Referate des Herrn Kardinals tiber ,,Unsere 
Predigt und die Heilige Schrift‘, die des Universitatsprofessor Dr. Donders tiber ,,ZeitgemaBe 
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Predigt“, als auch die der anderen Referenten tiber »Predigt und Katechismus“, ,,Predigt und 
Liturgie“, Vorbereitung, Vortrag, Phonetische Schulung, ebenso die ausgiebige Aussprache 
iiber die verschiedensten aktuellen homiletischen Fragen stehen auf bedeutsamer geistiger 
Hohe und geben uns wertvolle Anregungen, die wirklich jeder Geistliche sich zu Nutzen machen 
soll. Der Bericht ist ein Wegweiser ganz hervorragender Art fiir die schwierige und doch not- 
wendige Aufgabe, echt kirchlich und zugleich edel zeitgema48 zu predigen. Wir wiinschen 
ihm im Klerus des katholischen Deutschland die weiteste Verbreitung. 


Claude Joli, Bischof von Agen, Predigten auf alle Sonntage des Kirchenjahres. 
Deutsch bearbeitet von Prof. Dr. J. B. Disteldorf, Domkapitular in Trier. I. Teil: Wei- 
nachts- und Oster-Festkreis. 246 S. N. Disteldorf, Trier 1928. 


Der Ubersetzer hat sich durch die Herausga’e der Predigten des franzésischen Bischofs Claude 
Joli ein groBes Verdienst um die Geschichte der christlichen Predigt erworben. Derselbe lebte 
zur Zeit des hl. Vinzenz von Paul (geb. 1576, gest. 1660) und man wird ihn als einen Vorlaufer 
der klassizistischen Bliitezeit der franzdsischen Predigt bezeichnen diirfen.. Dem entspricht 
auch seine homiletische Art, eine einseitige Pflege der thematischen Predigtanlage. Das ist 
aber heute Gott sei Dank nicht mehr unser Ideal, sondern die Homilie. Von der hohen Stufe, 
auf welcher die Predigt heute in Deutschland dank dem Lebenswerke Kepplers steht, wollen 
wir nicht wieder herabsteigen. Deshalb tragen wir groBes Bedenken, die Predigten des fran- 
zosischen Bischofs, der um 1600 herum gewirkt hat, fiir den heutigen Gebrauch allgemein zu 
empfehlen. Man kann sie mit Nutzen zum Studium durchlesen, um fltissige packende Dar- 
stellung zu lernen, aber immer wieder miissen wir uns sagen, daB wir diese Periode in der 
Predigtanlage iiberwunden haben und wieder schépfen aus dem ewig-frischen Born der Ho- 
milie. Bei der Lektiire wirkt sehr stérend das Fehlen jeder Quellenangabe bei allen ver- 
wendeten Schriftstellen. 


Schnitzer, Dr. Joseph, Universitatsprofessor, Miinchen, Hieronymus Savonarola, Aus- 
wahl aus seinen Schriften und Predigten in deutscher Ubersetzung. 305 S. Eugen Diede- 
richs, Jena 1927. 


Professor Schnitzer veroffentlichte im Jahre 1924 seine groBe, auf langjahrigen Studien be- 
ruhende Biographie des gewaltigen und unglticklichen Predigers von San Marco in Florenz 
(Miinchen, Ernst Reinhardt, 2 Bande). Auch derjenige, der in der Kernfrage nicht mit dem 
Autor tibereinstimmen konnte, mufte fiir diese immens fleiBige Arbeit dankbar sein, gab sie 
doch uns Deutschen endlich ein ltickenloses Bild jener heiBumstrittenen Persénlichkeit, die 
in der Reihe der bahnbrechenden Prediger des Mittelalters an einer der ersten Stellen steht. 
Die Biographie bedurfte einer Erganzung, die von Prof. Schnitzer in dem neuen Werke ge- 
geben wird: er l48t Savonarola in seinen Schriften und Predigten selbst reden. Auch das ist 
uns willkommen, denn so lernt man den feurigen Dominikaner am besten kennen. Seine 
Werke sind bisheran in Deutschland wenig bekannt. Den ,,Triumph des Kreuzes“ (ein Vor- 
laufer der Konferenzpredigt) tibersetzte Domkapitular Seltmann (Aderholz, Breslau 1898), 
,Ausgewahlte Predigten“ gab in deutscher Ubersetzung der protestantische Pastor von Langs- 
dorff heraus (Richter, Leipzig 1890). Das neue Buch von Schnitzer fiillt deshalb wirklich eine 
Liicke aus. Auer den Abschnitten aus verschiedenen Werken Savonarolas enthalt es 14 Pre- 
digten in ausgezeichneter Ubersetzung. Noch jetzt spricht aus ihnen die Glut einer kraftvollen, 
echt biblischen Beredsamkeit, die auf die Zeitgenossen ja einen hinreiBenden, wahrhaft 
lebensumgestaltenden Eindruck machte. Vom katholischen Standpunkt aus wird man auch 
in diesem Buche bei manchen FuBnoten des Ubersetzers eine abweichende Oberzeugung 
konstatieren, auch scheint die Auswahl der Predigten nicht ganz ohne Tendenz erfolgt zu sein, 
denn der furchtbare Kampf Savonarolas gegen Rom interessiert uns weniger als die eigent- 
liche vorbildliche Predigerpersénlichkeit des wortgewaltigen Frate von S. Marco. Kann doch 
der Prediger von heute noch vieles lernen aus der ganz den Geist alttestamentlicher Propheten 
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atmenden, diese genial auf die Zeitverhaltnisse anwendenden rhetorischen Kraft des Domi- 
nikaners. Abgesehen von diesen Ausstellungen wird man gern zu dem Buche greifen, um das 
Feuer einer solch heiligen Beredsamkeit auf sich wirken zu lassen. 


Steeger, Dr. Theodor, Des hl. Papstes und Kirchenlehrers Leo des GroBen sdmtliche Ser- 
monen. Aus dem lateinischen iibersetzt und mit Einleitung und Inhaltsangaben versehen. 
HiAiothek der Kirchenvater. Herausgegeben von Bardenhewer u.a. Bd. 54 u. 55. 1. Bd.: 
§87 S., 2. Bd.: 304 S. Verlag Késel u. Pustet, Miinchen 1927. 


Ein hervorragendes Werk, sowohl nach der wissenschaftlichen wie nach der praktischen Seite. 
Der Papst Leo verdient den Beinamen des GroBen auch in der Geschichte der christlichen 
Predigt. Zwar verleugnet er nicht die Abhangigkeit von seinem Meister Augustin, aber seine 
beriihmten Sermones tiber kirchliche Festzeiten, aus den christologischen Kampfen der Zeit 
geboren, zeigen dogmatische Tiefe, systematischen Aufbau und die klare und knappe Aus- 
drucksweise des Rémers. Sie stehen um Meilen hdéher, als so manches, was heute als ,,Fest- 
tagspredigt“ produziert wird. Fir jeden Homileten, der es vorzieht, an die Quellen zu gehen, 
statt mit Handreichungen sich zu begniigen, empfiehlt sich das Studium des Werkes. — Im 
ersten Bande gibt der Verfasser eine sorgfaltige geschichtliche Einleitung tiber Leben und 
Wirken des grofen Papstes, eine erschépfende bibliographische Ubersicht und die Sermones 
1—38, zundchst inhaltlich, dann in guter Ubersetzung, der zweite Band enthalt die Sermones 
38—96 in der gleichen Anordnung. Wir diirfen uns glitcklich schatzen, daB die ,, Bibliothek 
der Kirchenvater“ uns diese Schatze altchristlicher Beredsamkeit erschlieB8t, méchten die 
Verwalter des Predigtamtes lieber das gemiinzte Gold sich daraus holen, als Kupferstticke aus 
so manchen homiletischen Tageserscheinungen von heute. J. Honnef. 


Religisse Literatur. 


Kammer, Karl, Nachtgedanken des hl. Augustinus. 8°. 238 S. Paulinus-Druckerei, 
Trier 1927. Geb. in Leinwand 3,20 M. 

Das geschmackvoll ausgestattete Biichlein ist die flieSende Obersetzung einer italienischen 
Schrift, die zuerst von Bischof W. Arnoldi und Pfarrer Matth. Heuser, beide in Trier, im Jahre 
1840 hergestellt und herausgegeben wurde. In der Folgezeit, namentlich in den ersten Jahr- 
zehnten unseres Jahrhunderts, fand dasselbe eine ungewéhnliche Verbreitung (22 000 Exem- 
plare). Nunmehr ist es einer neuen, grtiindlichen Durcharbeitung durch Geistlichen Rat 
Kammer in Trier unterzogen worden, der es als ,,eine Ehrensache ftir Trier“ ansieht, ,,daB die 
volkstiimlichste Arbeit des friiheren Bischofs Wilhelm Arnoldi in Trier in einer weiten Kreisen 
zuganglichen, niitzlichen und billigen Ausgabe in neuem Gewande wieder erscheint‘‘. Diese 
verstandliche und pietdtvolle Absicht ist vortrefflich verwirklicht worden. Die ,,Nachtge- 
danken“ selbst sind eine geordnete Zusammenstellung von Gedanken und Betrachtungen aus 
den Werken des hl. Augustinus, besonders aus den Konfessionen und dem Gottesstaat. 


Mumbauer, Johannes, Die Briefe des seligen Jordan von Sachsen. Aus dem La- 
teinischen tibersetzt und mit einer Einleitung herausgegeben. LI u. 129 S. 8° Albertus- 
Magnus-Verlag, Vechta i. Oldenb. 1927. Geb. in Leinwand 3,80 M. 


Mit dieser Schrift wird die Sammlung ,,Dominikanisches Geistesleben‘‘, herausgegeben von 
den Patres des St.- Josefs-Kollegs in Vechta i. Oldenb., eréffnet. Die Sammlung erstrebt den 
Zweck, eine Einfihrung in die religitse Ideenwelt des Dominikanerordens zu geben. Jordan 
von Sachsen (gest. 1237), der zweite General des Ordens, ein Deutscher von Geblit, der auf 
den Orden und dessen Verbreitung in Europa durch seine hervorragende Persénlichkeit macht- 
voll eingewirkt hat, gehért zu den geistvollsten Gestalten des Mittelalters. Erstmals in stil- 
gerechter deutscher Ubersetzung legt J. Mumbauer 56 Briefe von seiner Hand vor, die bei 
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weitem in der Mehrzahi an die Schwestern eines St.-Agnes-Klosters in Bologna und besonders 
an dessen Priorin, die mit dem Seligen eng befreundet war, gerichtet sind. Die meist kurzen 
Briefe behandeln Fragen des klésterlichen und aszetischen Lebens, geben recht verniinftige 
Anweisungen und tragen den Duft einer reinen geistlichen Freundschaft. 

Wilhelm Stockums. 


Lieferwerke. 


Handbuch der Musikwissenschaft, herausgegeben von Univ.-Prof. Dr. Ernst Biicken (Koln) 
unter Mitwirkung von Privatdozent Dr. Besseler (Freiburg), Prof. Dr. W. Fischer (Wien), 
Privatdozent Dr. R. Haas (Wien), Prof. Dr. Th. Kroyer (Leipzig), Prof. Dr. H. Mersmann 
(Berlin), Prof. Dr. W. Sachs (Berlin), Dr. W. Heinitz (Hamburg), Dr. R. Lachmann (Kiel) 
und anderen Musikgelehrten. Mit etwa 1200 Abbildungen in Doppeltondruck, etwa 1300 
Notenbeispielen und vielen zum Teil farbigen Tafeln. Akademische Verlagsgesellschaft 
Athenaion m. b. H., Wildpark-Potsdam. In Lieferungen zu je 2,50 M. 

Eine Musikgeschichte, zu der sich die bedeutendsten Vertreter der Musikwissenschaft an den 

deutschen Hochschulen unter der Fiihrung von Prof. Dr. Ernst Biicken in K6ln vereinigt 

haben, dazu in beispiellos reicher Ausstattung mit farbigen Tafeln, Tondrucken, Notenbei- 
spielen und Faksimiles tritt in diesem ,,Handbuch“ an den groBen Kreis der Musikfreunde 
heran. Der umfangreiche Stoff wird in mehreren Abteilungen zur Darstellung gelangen, von 
denen die beiden ersten — Ernst Biicken: Musik des Rokoko und der Klassik und H. Mers- 
mann: Moderne Musik — schon in Angriff genommen und bis zum 5. bzw. 3. Heft gediehen 
sind. In glticklicher Weise halt der Text die Mitte zwischen jener trockenen Gelehrsamkeit, 
die bisweilen leider gerade den Arbeiten unserer gediegensten deutschen Musikgelehrten den 

Zugang zu weiteren Kreisen der musikalischen Laienwelt verbaut hat, und einer feuilletoni- 

stischen Schreibweise, die allzusehr an der Oberflache bleibt. Uberall spiirt man die sichere 

Hand des gediegenen Kenners, der die Entwicklungslinien klar sieht und das Wesentliche 

herauszuheben versteht. Dabei erscheint die Musik der einzelnen Stilperioden ganz verbunden 

mit der gesamten geistigen Kultur, aus deren Boden sie, wie jede andere Kunst, hervorge- 
wachsen ist, und auch die Abbildungen tragen diesen Zusammenhadngen mit Recht Rech- 
nung, oline dabei je die besondere Aufgabe des Werkes aus dem Auge zu lassen. Das pracht- 
volle Werk dtirfte sich auch im musikliebenden Klerus manche Freunde erwerben. Die weiteren 
Lieferungen werden Gelegenheit geben, auf den Inhalt naher einzugehen. 
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ak St ata ae alias hall eile eatin 


Der Untergang des Alten Orients. 
Von Univ.-Prof. Dr. Johannes Hehn in Wirzburg?. 


Is der Krieg, der die Volker der Welt zu einem Ringen zusammengefiihrt 

hatte, das hinsichtlich der Heeresmassen, der Ausdehnung des Kriegsschau- 
platzes, der Erbitterung der Streitenden und der technischen Mittel mit keinem 
friiheren Kriege verglichen werden kann, in den politischen und wirtschaftlichen 
Erschiitterungen in den Volkern fortbebte, da mochte mancher glauben, der 
Kulturgeist der Menschheit sei in dem gegenseitigen Vernichtungswillen und in 
dem Umsturz der geschichtlich gewordenen Gesellschaftsordnung begraben, und 
mit banger Sorge lauschten Viele dem Propheten, der den Untergang des Abend- 
landes vorausverkiindete. Wenn unser Vaterland auch noch schwer leidet unter 
den Folgen des Krieges und der Revolution und der vollkommene Friede noch 
in weiter Ferne liegt, so herrscht doch umgekehrt allerorts ein so riihriges Vor- 
wartsdrangen, ein Schaffen und Streben, daB wir hoffnungsvoll nicht bloB der 
Zukunft unseres Vaterlandes, sondern auch der abendlandischen Menschheit ent- 
gegensehen. 

Wir kénnen heute kaum den Gedanken fassen, daB ganze Vélker und Kul- 
turen untergehen. Und doch, blicken wir nach dem Morgenlande, auf das ja 
viele Wurzeln der abendlandischen Kultur als ihre Heimat zuriickweisen, so 
sehen wir, da8 Vorderasien und Agypten ein Graberfeld ist, das die Uberreste 
langst erstorbener grofer Kulturen birgt. Der Spaten arbeitet schon seit einer 
Reihe von Jahrzehnten an zahlreichen Statten in Babylonien und Assyrien, in 
Agypten, Palastina, Syrien und Kleinasien, um die in der Tiefe der Erde ver- 
borgenen Uberreste der Palaste, Tempel, Kunstwerke und Inschriften wieder 
an das Tageslicht zu férdern. Die Entzifferung der agyptischen Hieroglyphen 
und der assyrisch-babylonischen Keilinschriften gehért zu den groBten Erfolgen 
des menschlichen Forschergeistes und hat es ermdglicht, daB jene alte Welt 
wieder lebendig geworden ist, daB die Menschen langst vergangener Jahrtausende 
zu uns reden, uns ihre Geschichte erzahlen und uns Einblick in Handel und 
Wandel, in Religion und Familienleben gewahren. 

Vielleicht gewinnen wir ein tieferes Verstandnis auch fir die Gegenwart, 
wenn wir uns einmal die Ursachen des Unterganges des Alten Orients 
klarzumachen suchen. Wenn ich mein Augenmerk dabei speziell auf Assyrien 
und Babylonien richte, so geschieht es nicht bloB deshalb, weil es unmdglich ist, 
die samtlichen Volker des Orients zu beriicksichtigen, sondern vor allem deshalb, 
weil es die politisch und kulturell bedeutendsten Machte des Alten Orients 


1 Rede gehalten zur Feier des 346. Stiftungsfestes der Universitat Wurzburg. 


14 201 


waren, von denen auch die Geschicke der iibrigen Volker Vorderasiens vielfach 
abhingen. 

Babylonien ist ein Schwemmland von einzigartiger Fruchtbarkeit, von 
der wir schon vor der Entzifferung der Keilschrift von Herodot erfuhren, da8 das 
Getreide dort zweihundertfaltig, und wenn es besonders gut gedeiht, sogar drei- 
hundertfaltig tragt. Mit Recht nannte man dieses Land einen Gottesgarten und 
suchte dort das Paradies, unter dessen vier Strémen ja der Euphrat und Tigris 
in der Genesis erwahnt werden. Diese beiden Stréme sind die Lebensadern des 
Landes. Eine sehr rithrige und begabte Bevélkerung hatte die weite Tiefebene 
schon in uralten Zeiten mit einem Netz von Kandlen durchzogen, die dem Boden 
reichlich Feuchtigkeit zufiihrten, so daB in der heiBen Sonne die mannigfaltigsten 
Friichte in iippigster Fiille gediehen. Auf dem Wasserwege konnten die Er- 
zeugnisse des Landes bequem beférdert werden und so entwickelte sich von 
selbst ein lebhafter Handelsverkehr. Ein solches Land nahrte und kleidete 
nicht blo& eine dichte Bevélkerung, sondern die Wohlhabenheit seiner Bewohner 
weckte auch das Streben nach Verschoénerung, des Lebens durch die Kunst. 
Daher finden wir schon in sumerischer Zeit vollendete Werke der Plastik. Ich 
erinnere nur an den kostbaren Kopfschmuck und die reich verzierten Gewander 
vornehmer sumerischer Frauen, die uns einen RiickschluB auf die Lebenshaltung 
und Kunstfertigkeit der alten Sumerer gestatten. 

Allen Reichtum spendeten die Gotter, die als persénliche Machte die Natur 
beherrschten und in ihr in die Erscheinung traten. Sonne, Mond und Sterne 
standen im Mittelpunkt der religidsen Verehrung und der klare Nachthimmel, 
der sich iiber der babylonischen Ebene wolbte, lockte zur Beobachtung der Be- 
wegungen der Himmelskérper, aus denen man den Willen der Gotter und das 
ktinftige Geschick der Menschen erschlieBen zu kénnen glaubte. Die Deutung 
der himmlischen Erscheinungen, die Astrologie, wurde die Mutter der Wissen- 
schaft der Astronomie, die sich die Untersuchung der Gesetze der Be- 
wegungen der Gestirne zur Aufgabe machte. Von den Altesten Zeiten der baby- 
lonischen Geschichte bis in die jiingsten riihmen sich die Herrscher des Zwei- 
stromlandes, wie zahlreiche und prachtige Tempel sie erbaut und mit den Statuen 
der Gétter geschmitickt haben. Bei den Tempeln standen hochragende Tiirme 
zur Beobachtung der Vorgange am Himmel, damit der Konig iiber die Ab- 
sichten der Gétter und die Zukunft immer auf dem Laufenden erhalten werden 
konnte. 

Also ein reiches Land und eine Kultur, deren Ausstrahlungen sich nicht 
blo& iiber Vorderasien verfolgen lassen, sondern deren Nachwirkungen auch 
in das Abendland itibergreifen, wenn auch nicht in dem MaBe, wie es der 
Panbabylonismus behauptete, der Babel gar zum Ausgangspunkte der Kultur 
der ganzen Welt machen wollte. | 

Aber auch die Schattenseite fehlt nicht. Dieses Land mit dem unerschopf- 
lich reichen Boden und den von Fischen wimmelnden Strémen und Fliissen war 
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nach allen Seiten hin offen und reizte stets die Begehrlichkeit der in der syrisch- 
arabischen Wiiste zeltenden aramadischen Nomadenstamme im Westen, die be- 
sonders in Zeiten der Schwache des babylonischen Staates das Kulturland Jahr 
fiir Jahr heimsuchten, und der Gebirgsbewohner im Osten und Norden. Be- 
sonders lauerte der alte Erbfeind Babels, die Elamiter, auf jede Gelegenheit, um 
in die babylonische Ebene einzufallen und sie zu pliindern. Wir treffen von 
Anfang an in Babylonien selbst eine doppelte Bevélkerung, die Sumerer im 
Siiden, die von den semitischen Akkadern im nordlichen Babylonien allmahlich 
vollstandig aufgesogen werden, und dem entsprechend eine doppelte Kultur, 
insofern als die vordringenden Semiten Kultur und Religion der alteren Bevilke- 
rung ibernahmen und vor allem die von den Sumerern erfundene Keilschrift 
ihrer ganz anders gearteten Sprache anpaBten. Ich méchte schon in dem Neben- 
einander und der folgenden Vermischung dieser beiden Bevélkerungselemente 
einen Grund dafiir sehen, daB sich in Babylonien kein rechtes National- 
bewuBtsein entfalten und kein Staat auf fester nationaler Grund- 
lage bilden konnte. 

Abgesehen von diesem von Anfang an gegebenen Unterschiede der Bevolke- 
rungsart, der sich in Schrift und Sprache bis in die spatesten Zeiten auspragt, 
hielt um die Mitte des 3. Jahrtausends das nérdliche Bergvolk der Gutder das 
Land 125 Jahre lang unter seiner Botmafigkeit (2625—2500), etwa um 2000 
treffen wir die Amorriter in Babylonien, denen die Dynastie des groBen Gesetz- 
gebers Hammurapi angehorte, der die bisherigen Stadtfiirstenttimer zu einem 
gro8en babylonischen Reiche vereinigte. Die Dynastie regierte etwa 300 Jahre 
und wurde durch den Hettitereinfall beseitigt. Wiederum ein neuer und fremder 
Einschlag wurde der. babylonischen Bevélkerung durch die in den Gebirgen 
Jrans beheimateten nichtsemitischen Kossder zugeftihrt, die schon friiher in 
Babylonien eingebrochen waren, aber nach dem Hettitereinfall in Babylonien 
festen FuB faBten, dort die Herrschaft an sich rissen und schlieBlich das ganze 
Land, das sie in ihrer Sprache Karduniasch nannten, unter ihre BotmaBigkeit 
brachten. Sie fiihrten eine Periode der Verarmung und Unsicherheit herbei, so 
da8 aus der Zeit ihrer mehr als 51/. Jahrhunderte (1746—1171) dauernden Herr- 
schaft nur sehr wenige Kunstdenkmaler vorhanden sind. Die Kossder bildeten 
die Oberschicht der babylonischen Bevoélkerung, haben aber auffallenderweise 
keinen hervorragenden Herrscher hervorgebracht, der seinér Zeit den Stempel 
aufgedriickt hatte. 


Wir wenden uns Assyrien zu. Nach der Vélkertafel der Genesis (Gn 10, 
10 f.) war Nimrods erstes Herrschaftsgebiet Babel und Erech und Akkad und 
Kalne im Lande Sinear. Von diesem Lande zog er aus nach Assur und erbaute 
Ninive und Rechoboth-Ir und Kelach usw. Assyrien war urspriinglich 
eine gegen die nordischen Barbaren gegriindete Grenzmark und in 
seiner Kultur vom babylonischen Mutterlande abhangig. Aber dem assyrischen 
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Staate gibt ein ziemlich unvermischtes Semitentum alsbald eine feste nationale 
Grundlage. In der Vélkertafel der Genesis wird Assur ausdriicklich zu den Soh- 
nen Sems gerechnet (Gn 10, 22). Den assyrischen Kénigen machten die ara- 
maischen Nomaden der Wiiste dauernd viel zu schaffen. Sie wurden immer 
zuriickgeschlagen, drangen aber immer wieder von neuem beutegierig aus der 
Steppe hervor. Etwa seit dem Jahre 1000 biirgerte sich die aramdische Sprache 
in ganz Vorderasien mehr und mehr ein und verdrangte spater sogar das He- 
brdische als Verkehrssprache in Palastina. 

Die Assyrer waren zweifellos die gréBte Militarmacht des Alten Orients und 
ihr Aufstieg zur Weltherrschaft beruht auf ihrer einzigartigen kriegerischen 
Tiichtigkeit. Welch unheimlichen Eindruck das tapfere und schlagfertige 
assyrische Heer auf die Vélker Vorderasiens machte, ersieht man noch aus den 
anschaulichen Schilderungen der Propheten. Z.B. Jes 5, 27 ff.: Jahwe ,,pfeift 
(diesem Volke) vom Ende der Erde, und siehe, hurtig schnell kommt es herbei. 
Es ist kein Matter und kein Wankender darunter [es schlaft und schlummert 
nicht], und keinem lést sich der Gurt seiner Hiiften und keinem zerreiBt der 
Riemen seiner Schuhe. Seine Pfeile sind gescharft und alle seine Bogen gespannt. 
Die Hufe seiner Rosse sind dem Kiesel gleich zu achten und seine Rader dem 
Wirbelwind. Ein Gebriill macht es wie die Lowin und briillt wie Jungleuen und 
knurrt und packt die Beute und schleppt sie fort — und niemand kann sie ihm 
entreiBen.“‘ Oder wenn derselbe Prophet mit dramatischer Lebendigkeit das 
rasche Vordringen des assyrischen Heeres und den lahmenden Schrecken, den es 
verbreitet, vor Augen fiihrt, 10, 28 ff. ,,Er (der Assyrer) tiberfallt ‘Ajjath, zieht 
durch Migron, la8t den TroB in Michmas, sie durchziehen den PaB, iibernachten 
in Geba. Es zittert Rama, Gibea Sauls flieht. Schrei laut auf, Tochter Gallim! 
Horche nur Laisa! Armes Anathoth! Auf und davon ist Madmena, die Bewohner 
von Gebim fltichten! Noch heute steht er in Nob, schwingt seine Hand tiber den 
Berg der Tochter Sion, den Hiigel Jerusalems.“ 

Die Herrscher Babyloniens und Assyriens waren in erster Linie Eroberer. 
Nicht blo® die Unterwerfung des Zweistromlandes war das Ziel des Ehrgeizes 
der meist sehr kriegerisch gestimmten Stadtfiirsten und kleinen Territorial- 
herrscher, hatten sie gliickliche Erfolge in ihrer naheren Umgebung errungen, 
so erwachte in ihnen das Verlangen, ein Weltreich zu begriinden. So war es 
schon um die Mitte des 3. Jahrtausends dem Sumerer Lugalzaggisi, der ur- 
spriinglich ein unbedeutender Priesterfiirst der Stadt Umma war, gegliickt, zuerst 
das Land Sumer und dann ganz Babylonien seinem Zepter zu unterwerfen. 
Damit aber nicht zufrieden, dehnte er seine Eroberungsziige bis an das Mittel- 
landische Meer aus und wagte zuerst den Versuch, sich auch das Westland unter- 
tan zu machen und Herr von ganz Vorderasien zu werden, also die Welt zu be- 
herrschen, soweit sie im Gesichtskreis der damaligen Menschheit lag. 

Lugalzaggisis Herrschaft hatte nicht lange Bestand. Ein Semite, Sargon I., 
der GroBe, urspriinglich auch nur der Fiirst der nordbabylonischen Stadt Akkad, 
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nach der die semitischen Babylonier die Akkader genannt werden, ihre Sprache 
das Akkadische heiBt, schlug Lugalzaggisi, brachte ganz Babylonien unter seine 
BotmaBigkeit, erweiterte aber dann sein Machtgebiet iiber Babylonien hinaus, 
indem er auch Elam im Osten eroberte, darauf nach Norden vordrang, sich das 
Land Subartu in Nordwestmesopotamien untertan machte, Syrien und Palastina 
unterwarf, ja er nahm seinen Weg sogar zum Taurus, iiberschritt ihn und ge- 
Jangte nach Kappadokien. Dort stellte er seine Bildsdulen auf und fuhr auf 
Schiffen nach Zypern, wo aus altbabylonischer Zeit stammende Siegelzylinder ge- 
funden worden sind, die bestatigen, daB auch diese ferne Insel die Macht- und 
Beutegier dieser Eroberer reizte. Sargon nahm den Titel ,, Konig der vier Welt- 
gegenden“ an, in den dann auch spdtere Herrscher ihre Weltherrschafts- 
ansprtiche kleideten, wenn ihnen die Wirklichkeit auch oft nicht vollig entsprach. 

Gegen Ende der Regierung Sargons des GroBen brachen iiberall Aufstande 
gegen den Gewaltherrscher aus. Wenn er sie auch niederzuschlagen vermochte, 
so muBte sich doch sein Sohn Rimusch das Erbe seines Vaters erst wieder er- 
kaémpfen. Er wurde im neunten Jahre seiner Regierung ermordet und sein Bruder 
Manischtusu brachte die Lander bis zum Taurus wieder unter babylonische 
Oberhoheit. Auch sein Nachfolger Naram-Sin, von dem die beriihmte Siegesstele 
stammt, erlangte in siegreichen Feldztigen die Herrschaft tiber das Reich in seiner 
bisherigen Ausdehnung, aber schon unter dem nachsten K6nige Schar-kali- 
scharri (um 2500) weicht die bisherige intensive Kraftanspannung einer gewissen 
Erschépfung und unter seinen Nachfolgern zerfiel ihr lediglich durch den un- 
beugsamen Machtwillen starker Herrscherpersénlichkeiten zusammengehaltenes 
Reich. Durch die Dynastie von Akkad, die 181 Jahre regierte, hatte das Semiten- 
tum in Babylonien das Ubergewicht gewonnen. Die Kunst erlebte in dieser Zeit 
so groBer kriegerischer Leistungen, also um die Mitte des 3. Jahrtausends, ihre 
glanzendste Epoche und brachte so lebensfrische Schépfungen hervor, da8 wir 
sie heute noch bewundern. Aber der Zerfall der Zentralgewalt erméglichte es den 
gutdischen Horden, in Babylonien einzudringen, und erst nach 125jahriger Fremd- 
herrschaft wurden sie von den Sumerern vertrieben. Nach einer weiteren kurzen 
Bliitezeit fielen die dstlichen Nachbarn, die Elamiter, in Babylonien ein und die 
einzelnen Hauptstadte kampften um die Vormacht, bis schlieBlich ein Mann 
von der weltgeschichtlichen Bedeutung Hammurapis sie wieder einigte und in 
sein Reich auch Assyrien einbezog. Wenn der biblische Amraphel mit ihm 
identisch ist, ware er sogar bis Palaistina vorgedrungen, obwohl die babylonischen 
Nachrichten dafiir keinen sicheren Anhaltspunkt geben. Aber die politische und 
kulturelle Glanzzeit Babels war nunmehr voriiber, trotz mancher Einzelerfolge 
blieb Babel auf der absteigenden Linie. 


Ein ahnliches Schauspiel, Aufstieg zur Weltmacht durch kriegsgewaltige 
HerrscherpersOnlichkeiten und Wiederherabsinken zu volliger Ohnmacht unter 
schwacherenFiirsten, bietet spater Assyrien. Lange Zeit ein unbedeutenderStadt- 
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staat gehérte Assur noch zu Hammurapis Zeit auch politisch zum babylonischen 
Reiche. In der Amarnazeit um die Mitte des 2. Jahrtausends war es den K6nigen 
von Mitanni untertan, aber um die Mitte des 14. Jahrhunderts nimmt es unter 
Aschschur-uballit einen raschen Aufschwung und tritt neben Agypten und Baby- 
lonien als gleichberechtigte GroBmacht auf. Aschschur-uballit gewann sogar 
schon Einflu&8 auf babylonische Angelegenheiten. Mehrere kraftvolle Herrscher 
erweiterten und befestigten die assyrische Macht besonders in Mesopotamien 
und entfalteten eine rege Bautatigkeit, bis es Tukulti-Ninurta, der etwa 100 Jahre 
nach dem erwahnten Aschschur-uballit regierte, gliickte, das unter den schwachen 
Kossderkénigen stehende babylonische Heer vollkommen zu besiegen und die 
Grenze seiner Herrschaft bis an den persischen Golf vorzuschieben. Babel hatte 
seine Selbstaéndigkeit verloren und war assyrische Provinz geworden. 

In der folgenden Zeit blieben zwar fiir Assyrien auch schwere Rtickschlage 
nicht aus, besonders Nabokodrossor I. (1146—1123) aus der zweiten Dynastie von 
Isin um die Mitte des 12. Jahrhunderts kampfte nicht bloB siegreich gegen die 
Bergvolker dstlich von Babylonien, sondern auch Assyrien war ihm untertan, 
aber er wurde von dem Assyrerkonige Aschschur-resch-ischi I. tiberwunden und 
Assyrien war wieder unabhangig. Tiglatpilesar I., wieder eine der groBen Herr- 
schergestalten (um 1100), erkampfte die Vormachtstellung Assyriens zuriick, 
warf die Volker im Norden nieder und drang im Westen nach Syrien und Phoni- 
zien bis an die Kiiste des Mittelmeeres vor. Babylonien machte er wieder zum 
assyrischen Vasallenstaat. 

Es folgen mehrere unbedeutende Herrscher sowohl in Babylonien wie in 
Assyrien, aber Adad-nirari I]. am Ende des 10. Jahrhunderts und seine Nach- 
folger erweitern wiederum die assyrische Macht in siegreichen Kampfen, besonders 
Aschschurnasirpal gab dem assyrischen Heerwesen wie der politischen Verwal- 
tung eine neue Gestalt, ein dauernder Erfolg seiner vielen Feldziige war die Zu- 
riickdrangung und Niederwerfung der Aramder. Salmanassar III. (858—824) 
vergroBerte sein Reich und befestigte seine Grenzen, vor allem setzte er die 
Niederwerfung der Aramaerstaaten in einer Reihe von Feldziigen fort, ohne aller- 
dings zu einem vollen Erfolge zu gelangen. Unter den gegen ihn mit Bir-idri von 
Damaskus, dem biblischen Benhadad verbiindeten Fiirsten begegnet uns auch 
Ahab von Israel, dessen Gemahlin Jezabel den Baalskultus in Israel begiinstigte, 
wahrend der Prophet Elias fiir den reinen Jahweglauben eiferte. Am Nahr el- 
kelb nérdlich von Beyruth finden wir heute noch in den Felsen gemeiBelt das 
Bildnis mit der Inschrift Salmanassars. Unter den Tribut bringenden Volker- 
schaften auf dem sogenannten schwarzen Obelisken Salmanassars begegnet uns 
auch Konig Jehu von Israel, der die ganze Familie Ahabs ausgerottet und sich 
selbst auf den Thron gesetzt hatte. Salmanassar hatte seine Kriegsziige bis an 
den Taurus ausgedehnt, aber in seinen alten Tagen emporte sich sein Sohn 
Aschschur-danin-apal gegen ihn, er blieb zwar unbesiegt, aber bei seinem Tode 
war er doch nur der Herr seiner Hauptstadt und einiger Provinzen. 
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Nach einem Jahrhundert des Riickgangs der assyrischen Machi unter weniger 
hervorragenden Herrschern, unter denen auch Samuramat, die Semiramis der 
Sage, erscheint, die vier Jahre lang fiir ihren unmiindigen Sohn Adad-nirari IV. 
die Regentschaft fiihrte, erreichte unter Tiglatpilesar III. und seinen Nachfolgern 
Salmanassar V., Sargon II., Sinacherib, Asarhaddon und Assurbanipal Assyrien 
fur langer als ein Jahrhundert die Alleinherrschaft in Vorderasien. Allerdings 
war es kein ruhiger Besitz der Macht, sondern jeder dieser Herrscher muBte sich 
das Reich wieder erkampfen. Wenn auch manche Miferfolge auf ihren zahllosen 
Kriegsziigen nach allen Richtungen hin nicht ausblieben, so darf man doch sagen, 
daB ganz Vorderasien dem Zepter Assurs gehorchte. Was natiirlich unsere be- 
sondere Aufmerksamkeit erweckt, ist der Umstand, daB auch Israel dem Assyrer- 
reiche eingegliedert wurde. Tiglatpilesar, der in der Bibel nach seinem babylo- 
nischen Namen Pul genannt wird, fithrte 732 einen groBen Teil der Bewohner 
Nordisraels in die assyrische Gefangenschaft, die Hauptstadt Samaria wurde 
nach dreijahriger Belagerung 722 von Sargon erobert, an Stelle der weggefiihrten 
Israeliten wurden Volkerschaften aus dem Osten angesiedelt, spater verpflanzten 
auch Asarhaddon und Asnappar, womit wohl Assurbanipal gemeint ist, assy- 
rische Kolonisten dahin, so entstand das Mischvolk der Samaritaner. Von den 
nach Assyrien deportierten Israeliten hat sich in den Keilinschriften noch keine 
Spur wiedergefunden, sie haben also in der Fremde ihre Religion und ihre 
Nationalitat verloren. Sinacherib, der auf seinem Feldzuge durch Phonizien 
und Paldstina schon zahlreiche Stddte erobert und gepltindert hatte, sandte 
seinen Rabschagé von Lachisch aus auch gegen Jerusalem, obwohl der Konig 
Hisqia von Juda bereits schweren Tribut bezahlt hatte, aber die Assyrer muBten 
unverrichteter Dinge abziehen. Denn ,,in selbiger Nacht ging der Engel Jahwes 
aus und schlug im Lager Assurs 185 000 Mann; am friihen Morgen da waren es 
lauter Leichen.“ (2 K6n 19, 35). 
Unter Assarhaddon erreichte das assyrische Reich seine gr6Bte Ausdehnung. 
Er wollte auch Agypten und Arabien dem assyrischen Machtbereiche unterwerfen, 
unternahm mehrere Feldziige nach Agypten und setzte dort Gaukénige unter 
assyrischer Aufsicht ein, aber die Agypter waren schon wegen der weiten Ent- 
fernung nicht dauernd unter Assyriens Joch zu beugen. Assurbanipal, der grie- 
chische Sardanapal, war der letzte bedeutende Kénig von Assyrien. In ihm er- 
reicht das Assyrertum seinen héchsten Glanz: er war nicht blo ein grofer 
Kriegsheld und Jager, sondern auch ein Freund und eifriger Forderer von Kunst 
und Wissenschaft. In den Schlachtenbildern und Jagdszenen, mit denen er die 
Wande seiner Palaste schmiickte, erreicht die assyrische Plastik ihren Héhe- 
punkt, besonders aber haben seine Léwendarstellungen durch die feine Beob- 
achtung der Natur stets Bewunderung erregt. Er ist auch der Begriinder der 
beriihmten keilinschriftlichen Bibliothek in Ninive, deren reiche Schatze den 
raschen Aufschwung der Assyriologie erméglichten. 
Nach Assurbanipals Tode im Jahre 625 tritt nach der gewaltigen Kraftleistung 
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der vorausgehenden Zeit die Erschlaffung ein und es geht mit der assyri- 
schen Macht rasch abwarts. 612 wird Ninive von den vereinigten Medern 
und Babyloniern erobert und vollkommen dem Erdboden gleich gemacht, 
so daB man bald nicht einmal mehr wuBbte, wo seine Statte gewesen war. 
Ein Reich und ein Volk, vor dem noch vor kurzem die Welt gezittert 
hatte, verschwand spurlos aus der Geschichte. Zwar versuchte Asch- 
schur-uballit in Harran ein neues assyrisches Reich zu begriinden, aber schon 
nach wenigen Jahren wurde auch diese Stadt von den Medern und Babyloniern 
genommen, und so war alsbald die letzte Spur der assyrischen Weltmacht aus- 
getilgt. 

Babylon, das ja als das kulturelle Zentrum Vorderasiens immer einen beson- 
deren Nimbus behalten hatte, steigt nun auch nochmals zu neuer politischer 
Macht empor. Nachdem der Sohn des Begriinders des neubabylonischen oder 
chalddischen Reiches Nabokodrossor die Agypter, die immer wieder in Vorder- 
asien Boden fassen wollten, bei Karkemisch am Euphrat 605 entscheidend ge- 
schlagen hatte, war er Herr in ganz Vorderasien. Er war uns schon aus der 
Bibel bekannt, da er mehrfach in feindliche Beriihrung mit Juda trat, das von 
Babel abhangig war. 597 wird Jerusalem, besonders der Tempel und der K6nigs- 
palast von Nabokodrossor gepliindert und der jugendliche Konig Jojachin samt 
10 000 Gefangenen weggefiihrt, darunter befand sich auch der Prophet Ezechiel. 
Nur das geringere Volk blieb zuriick. Der K6nig Jojachin von Juda schmachtete 
37 Jahre in babylonischer Gefangenschaft und wurde darauf von Evil-Merodach 
begnadigt. 586 wurde Jerusalem nach fast zweijahriger Belagerung von Naboko- 
drossor erobert, Sedeqia, der letzte Konig von Juda, auf der Flucht gefangen 
genommen, seine Séhne vor seinen Augen getétet, er selbst geblendet und in 
Ketten nach Babel gefiihrt. Die Stadt und der Tempel wurden eingedschert, die 
kostbaren Tempelgerate und die Bewohner des Landes weggefiihrt. Ein kleiner 
Rest war geblieben, der aber nach der Ermordung Gedaljas mit dem Propheten 
Jeremias nach Agypten floh. Ich weise hier auf diese schon aus dem 2. Buche 
der Kénige bekannten Geschehnisse hin, um darauf aufmerksam zu machen, 
welches das Schicksal eines besiegten Volkes im Alten Oriente war. Unter Um- 
standen wurde es vollstandig ausgerottet. 

Aber auch im Chaldaerreiche, das unter Nabokodrossor so stolze Zeiten ge- 
sehen hatte, ging es unter den schwacheren Nachfolgern jenes groBen Herrschers 
bald abwarts. 539 wurde das babylonische Heer von Kyros entscheidend ge- 
schlagen, Babel gelangte in die Hande der Perser und verlor fiir immer seine 
Selbstandigkeit, wenn die Stadt selbst auch als Zentrum des Handels und des 
geistigen Lebens ihre Bedeutung behielt. Alexander der GroBe, den der Zauber 
dieser uralten Kulturmetropole gefangennahm, wollte sie zum Mittelpunkt eines 
groBen Weltreiches machen, aber sein friihzeitiger Tod zerstérte diesen Plan. 
Welches die weitere Entwicklung des Orients gewesen ware, wenn Alexander 
dieses friihzeitige Ende nicht gefunden hatte und seine hochfliegenden Plane 
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beziiglich der Verbindung von Orient und Griechentum zur Durchfiihrung 
gekommen waren, das 14B8t sich nicht einmal ahnen. 

Die Geschichte des Alten Orients ist deshalb besonders lehrreich, weil hier 
wie nicht leicht anderswo eine abgeschlossene Entwicklung von Jahrtausenden 
tibersehen werden kann. Es ist ein standiges Auf- und Niederwogen der Macht- 
verhaltnisse je nach den Persdnlichkeiten, die in die Geschichte eintreten und 
sich auswirken. Eine unvergleichbare Hohe der Macht erklomm Assyrien, aber 
dem folgte auch der jahe Sturz und der vollige Untergang, wahrend Babel erst 
allmahlich nach dem Verluste der politischen Macht einem langsamen Siechtum 
verfiel. Der furchtbare HaB, der sich im Laufe der Jahrhunderte unter den 
Volkern Vorderasiens gegen die unersattliche Landergier und die driickende 
Gewaltherrschaft Assurs angesammelt hatte, machte sich in der Zerstérung 
Ninives und der Vernichtung des Assyrertums Luft. In den Worten des Pro- 
pheten Nahum, der kurz vor Ninives Fall weissagte, héren wir auch die Stimme 
der anderen von Assur geknechteten Vélker, und die ErschlieBung der assy- 
rischen Geschichte macht sie uns erst recht verstandlich. Sie passen so recht in 
die Zeit der Kampfe der Babylonier und Meder gegen Assyrien, wie sie uns die 
vor wenigen Jahren gefundene Chronik berichtet. Der Prophet schaut die kom- 
mende Zerstérung der Stadt und vergleicht sie mit einer ausgehobenen Léwen- 
hohle: ,,Wo ist das Lager der Lowen“, fragt er, ,,und die Hohle der Jungleuen, 
wohin sich der Lowe zuriickzog und die Lowenbrut, die niemand aufscheuchte ? 
Der Léwe raubte zur Geniige fiir seine Jungen und wiirgte fiir seine Lowinnen 
und fiillte mit Raub seine Hohlen und sein Lager mit Zerrissenem! Fiirwahr, 
ich komme an dich, ist der Spruch Jahwes der Heerscharen, und will mit Feuer 
dein Lager ausbrennen und deine Jungleuen soll das Schwert fressen und will 
deinen Raub von der Erde vertilgen, und den Ruf deiner Boten soll man fiirder 
nicht héren. Wehe der Stadt der Blutschuld, die ganz Betrug und voll von 
Beute, die nicht vom Raube 14Bt!‘‘ (2, 12—3, 1.) 

Mit Jubel begrii8t man die Boten, die Assyriens Untergang verktinden: 
, Sieh auf den Bergen die FiiRe des Freudenboten, der Heil verktindet. Feiere, 
Juda, deine Feste, erfiille deine Geliibde! Denn nicht durchzieht dich fortan der 
Verderber, er ist ganz und gar ausgerottet!“ (2, 1.) 

Der Kénig ist im Alten Orient der lebendige Reprasentant, die Inkarnation 
der Gottheit, ja er ist selbst ein Gott. Sargon und Naram-Sin bezeichneten 
sich selbst als Gott, ebenso andere Herrscher. Der Konig ist absolut und die 
Verkérperung des Staatsgedankens. Wenn Samuel das Volk Israel, das einen 
Kénig begehrt, warnt, indem er ihm das Recht des Kénigs kundtut, so schwebt 
ihm das Bild eines altorientalischen Autokraten vor. Das Land und das Volk 
ist sein Eigentum, die Séhne und Téchter des Volkes sind zum Dienste des 
Kénigs da, der zugleich das Beste vom Lande und seinen Erzeugnissen fiir sich 
beansprucht. ,,Ihr selbst aber werdet seine Knechte werden“, ruft Samuel dem 
Volke zu. Die Kultur ist wesentlich Hofkultur, an der die Masse kaum Anteil 
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hat. Der Staatsgedanke im Sinne der Volksgemeinschaft zur Pflege des Wohles 
des ganzen Volkes tritt sehr zuriick. Staat bedeutet eigentlich das Bestehende, 
die feststehende Ordnung. In den semitischen Sprachen gibt es kein Wort, das 
den Staat in diesem Sinne bedeutet. Dem im Kénige verkérperten altorienta- 
lischen Staate fehlt die organische Durchbildung und so die Festigkeit. Wenn 
die Konige zu Hause blieben, so widmeten sie sich der Jagd und errichteten 
Tempel und Palaste, aber von sozialen MaBnahmen hoéren wir nur selten. 

Es galt das Recht des Starkeren. Fiihlte sich der Konig machtig genug, so 
zog er auf Eroberung und Beute aus. Daher erzahlen uns die assyrischen und 
babylonischen Kénige fast nur von Kriegsziigen und Pliinderungen, mit denen 
ihre Regierungszeit ausgefiillt war. Der Fremde ist der Feind und die Be- 
ziehungen der Staaten untereinander konnten nur wenig gesichert sein, da man 
stets den Uberfall des Nachbarn zu gewartigen hatte. Von Volkerrecht war 
keine Rede, wenn auch zuweilen durch Vertrage, Heiraten, Geschenke und son- 
stige Freundschaftsbezeugungen das gute Verhaltnis der Staaten zueinander 
betont und geférdert wurde. Der Staat war kein fest umrissenes Gebilde, da die 
oft nur halb unterworfenen Volker jede Gelegenheit wahrnahmen, um ihre 
Unabhangigkeit wieder zu erlangen. Bei der standigen Beunruhigung der Volker 
konnte sich der nationale Sinn bei den Vélkern kaum entwickeln, nur die 
Stammeszugehorigkeit begriindete das Zusammengehorigkeitsgeftihl. Das 
Streben, das Volksganze zu einer Kulturgemeinschaft zusmamenzuschlieBen, 
konnte kaum geweckt werden, da nicht die Arbeit als das vornehmste Mittel 
zur Gewinnung von Wohlstand und Reichtum galt, sondern der bequemere Weg 
der Auspliinderung der anderen Volker. 

Die Religion war héfischer Kult, und das Priestertum stand im Dienste des 
Koénigs. Die Gotter waren Reprasentanten der nationalen Macht und Grd8e, 
stiirzte das Volk zusammen, so begrub es unter seinen Triimmern auch seine 
Gotter. Wie sich das assyrische Herrenvolk dem schwacheren gegeniiber fiihlt, 
spricht der Prophet Jesajas (10, 8 ff.) sehr drastisch aus, wenn er sagt, der 
Assyrer sei zwar nur die Zornesrute in der Hand Jahwes zur Bestrafung des 
stindigen Volkes, aber er (der Assyrer) fasse seine Rolle ganz anders auf. ,,Zu 
vertilgen hat er im Sinne und auszurotten nicht wenige Volker. Denn er spricht: 
Sind meine Fiirsten nicht insgesamt Konige? Ging es nicht Kalno wie Karke- 
misch, oder nicht Hamath wie Arpad? Nicht Samaria wie Damaskus? Wie 
meine Hand nach den K6nigreichen der Gétzen gegriffen hat, obgleich deren 
Gotterbilder mehr waren als die von Jerusalem und Samaria, werde ich da nicht, 
wie ich Samaria und seinen Gétzen getan habe, so Jerusalem und seinen Gétter- 
bildern tun kénnen? ... Ich verriickte die Vélkergrenzen und pliinderte ihre 
Schatze, warf nieder in den Staub die Thronenden, und wie nach einem Vogelnest 
langte meine Hand nach dem Reichtum der Vélker, und wie man verlassene Eier 
sammelt, habe ich die ganze Erde eingesteckt, wobei nicht einmal einer die 
Fltugel regte oder den Schnabel aufsperrte und piepte.‘‘ Im Alten Orient herrscht 
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das Raubtiersystem, der Starkere iiberfallt den Schwachen und frift ihn auf. 
Wenn daher Jesajas den vollkommenen Frieden und die vollkommene Gerechtig- 
keit, die der Messias zur Durchfiihrung bringt, schildern will, so nimmt er als 
Voraussetzung an, daB die Vélker ihre Raubtiernatur abgelegt haben: ,,Dann 
ist der Wolf beim Lamme zu Gaste und der Parder lagert sich beim Bécklein, 
Rind und Léwe weiden zusammen, und ein kleiner Knabe kann sie leiten. Kuh 
und Barin befreunden sich, ihre Jungen lagern nebeneinander, und der Léwe 
friBt Hacksel wie ein Rind‘‘ (Jes 11, 6f.). 

Es ware aber ein einseitiges Bild, wenn wir uns die Kénige von Assyrien und 
Babylonien alle nur als wilde Krieger und beutegierige Eroberer vorstellen 
wurden, wir werden vielmehr annehmen miissen, daB so mancher aus der ge- 
samten politischen Lage und Stimmung heraus zum Kriegshandwerk gedrangt 
wurde, wahrend er vielleicht lieber durch die Pflege der Werke des Friedens 
die Wohlfahrt seines Volkes gefordert hatte. Ja in ihren eigenen Inschriften 
betonen manche dieser Herrscher nachdriicklichst, daB sie von den Gottern 
berufen seien, Recht und Gerechtigkeit, Friede und Wohlstand im Lande herbei- 
zufuhren, besonders aber die Armen, Witwen und Waisen zu schiitzen. 

Schon Urukagina von Lagasch um die Mitte des 3. Jahrtausends berichtet 
ausfiihrlich tiber die von ihm getroffenen MaBnahmen, um Ordnung in die Ab- 
gaben zu bringen und so der Ausbeutung und Vergewaltigung der kleinen Leute 
einen Riegel vorzuschieben.. Gudea, zweihundert Jahre spater, ein von edelstem 
Geiste beseelter Fiirst, unterhielt Handelsbeziehungen nach allen Teilen der 
damaligen Welt und gewann so die kostbaren Steine und Holzer, die er fiir 
seine Tempelbauten brauchte. Unter ihm erlebte nicht bloB die sumerische 
Kunst eine bedeutsame Wiedergeburt, wir lernen auch seine vaterliche Fiirsorge 
fiir sein Land kennen, wenn er uns erzahlt, daB in seinen Tagen der Waise und 
der Witwe kein Unrecht getan wurde, ja anlaBlich der Einweihung des Tempels 
Eninnu, den er mit aller erdenklichen Pracht ausgeschmiickt hatte, war fiir 
sieben Tage der Unterschied zwischen Sklaven und Herren, Hohen und Niedrigen 
aufgehoben und alles vom Geiste der Gerechtigkeit beseelt. Hammurapi ist 
durchdrungen von seiner Sendung durch die Gotter, und sein weltgeschichtliches 
Gesetzeswerk ist getragen von dem starken Verantwortungsgefiihl des Kénigs 
fiir das Wohl seiner Untertanen. Wie der Gott der Gerechtigkeit, der Sonnen- 
gott Schamasch will er sein Land erleuchten, versichert er im Prolog, den Bose- 
wicht und Ubeltadter vernichten; der Starke soll dem Schwachen nicht schaden, 
den Menschen will er Wohibehagen schaffen. Im Epilog hebt er nochmals seinen 
Willen hervor, daB ,,der Starke den Schwachen nicht bedrange, Waise und 
Witwe ihr Recht bekommen‘ (XXIV r. 59—62). Das Herz des Bedriickten, der 
mit einer Rechtssache kommt, soll angesichts seines Gesetzes aufatmen und 
sagen: ,,Hammurapi, der Herr, der wie ein leiblicher Vater zu den Menschen 
ist, ... hat Wohlbefinden fiir das Volk auf ewig bereitet und dem Lande Recht 
verschafft“‘ (XXV r. 3 ff.). Auch aus den uns erhaltenen Briefen von ihm er- 
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sehen wir, wie sehr er sich die Verwaltung seines Landes angelegen sein lieB. 
Assurbanipal, der letzte GroBe in der assyrischen K6nigsreihe, riihmt sich 
des Segens, den die Gétter wahrend seiner Regierungszeit auf das Land aus- 
schiitteten: ,,Wahrend meiner Regierung haufte sich der UberfluB, strotzte die 
Fiille‘‘ (Rm Cyl I, 51). Auch Nabokodrossor, den wir aus der Bibel als Zerstorer 
Jerusalems und des juddischen Staates kennen, erwahnt seine Feldztige kaum 
in seinen Inschriften, dagegen erscheint er als ein wirklich tiberragender Herr- 
scher, insofern er sich die Verwaltung seines Landes sehr angelegen sein lieB und 
eine Bautatigkeit wie kein friiherer Fiirst entfaltete. Auch die Sage von den 
hangenden Garten der Semiramis hat wohl eine von ihm geschaffene Anlage als 
Ausgangspunkt. 

So lieBen sich noch manche Beispiele anfithren zum Beweise dafiir, daB auch 
die alten Herrscher des Zweistromlandes in ihrer Weise nach den Grundsatzen 
zu handeln suchten, auf denen jedes Gemeinwesen beruhen muB: Justitia funda- 
mentum regnorum und salus publica suprema lex. Aber wenn einmal Unter- 
driickung und Gewalttat Unruhe und Unzufriedenheit in eine Vélkergruppe 
getragen hat, dann sind die Unterworfenen eine standige Gefahr fiir den Sieger- 
staat, und es halt ungemein schwer, dem Geiste friedlicher Entwicklung wieder 
Raum zu schaffen, weil sich immer neue Ziindstoffe entladen. 

Die von Assur und Babel geknechteten Volker sind allesamt unterge- 
gangen, ebenso wie ihre Zwingherren, und wir haben kaum Zeugnisse, 
die deren HaB gegen ihre Unterdriicker uns vollauf deutlich machen. Aber wie 
der Prophet Nahum jubelnd den Fall Assurs begriiBte, so sangen die Judder 
geradezu Freudenlieder tiber den Fall Babels. Der Perserkénig Kyros, der Be- 
zwinger Babels, der religidse Duldsamkeit iibte und den Juden die Erlaubnis 
zur Heimkehr aus dem Exil gab, wird von Jahwe selbst als ,,mein Hirte‘‘ an- 
geredet, ,,der all meinen Willen vollbringt‘’ (Jes 44, 28), ja er nennt ihn sogar 
, seinen Gesalbten‘ (Messias), ,,dessen rechte Hand er ergriffen, um Volker vor 
inm niederzuwerfen und die Lenden der Konige zu entgiirten“ (Jes 45, 1). ,,Ich 
ziehe vor dir her und ebne die Wege, eherne Tore zertriimmeve ich und eiserne 
Riegel zerschlage ich“ (Jes 45, 2). Besondere Freude empfanden die Israeliten 
iiber den Sturz der babylonischen Gétter, die ja durch die Unterwerfung Judas 
nach der Meinung ihrer Verehrer ihre Macht auch iiber Jahwe bewiesen hatten. 
»,Es stirzt Bel, es kriimmt sich Nebo, ihre Gétzenbilder werden den Tieren und 
dem Lastvieh aufgeladen“ (Jes 46, 1). Die Gétterbilder sind so schwer, daB das 
Lastvieh unter ihnen zusammensinkt, wahrend ihre Verehrer in die Gefangen- 
schaft gehen. Umgekehrt erweist sich Jahwe, der Gott Israels, als der uner- 
forschliche und allmachtige Lenker der Weltgeschicke, fiir den alle Volker wie 
der Tropfen am Eimer und wie das Staubchen an der Wage sind, der die Inseln 
wiegt wie ein Sandkorn (Jes 40, 15), der in seiner hohlen Hand das Weltmeer 
mit und mit der flachen Hand den Himmel (Jes 40, 12). Er ist der Gott, dessen 
Weissagungen sich erftillen, der vom Aufgang den Gerechten erweckte, ihn rief 
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und er kam, er gibt Volker in seine Gewalt und unterjocht ihm Kénige (Jes 
41, 2). Er hat die Himmel geschaffen und ausgespannt, hingebreitet die Erde 
samt ihren Gewachsen (Jes 42, 5), er setzt Israel zum Lichte der Heiden (Jes 
42, 6), damit sie ihre nichtigen Gétzen verlassen und sich zu ihm, dem Welten- 
gott, bekehren. Jesajas Kap. 13 schildert das Gericht iiber Babel mit 
den Farben des Weltgerichts und schlieBt mit der Verkiindigung: ,,Und 
Babel, die Zierde von K6nigreichen und das stolze Prachtstiick der Chaldder, 
soll wie Sodoma und Gomorrha von Gott zerstért werden. Nicht soll es mehr 
bewohnt werden fiir ewig und nicht mehr besiedelt von Geschlecht zu Geschlecht ; 
nicht soll ein Araber dort zelten und Hirten sollen dort nicht lagern lassen. Nur 
Wistentiere sollen sich dort lagern, Schakale ihre Hauser fiillen und Feldteufel 
dort tanzen“ (Jes 13, 20f.). Kap. 14 bei Jes findet sich ein Spottlied auf den 
KG6nig von Babel, der zur Hélle fahrt, wahrend Israel und die unterjochten 
Volker in der Heimat Ruhe finden. ,,Wie endet nun der Zwingherr, endet der 
herrische Stolz, zerbrochen hat Jahwe den Frevlerstab, den Tyrannenstecken, 
der Nationen voll Ingrimm schlug mit Schlagen ohne Unterla8, der im Zorne 
Volker niedertrat mit Niedertretung ohne Einhalt. Es ruht, es rastet die 
ganze Welt: man bricht in Jubel aus! Selbst die Zypressen freuen sich iiber 
dich, die Zedern des Libanon; seitdem du gefallen bist, kommt niemand mehr 
herauf, uns zu fallen‘‘ (Jes 14, 4—8). Dann wird dem im Totenreiche ankom- 
menden Konig von Babel sein Hochmut vorgehalten, fiir den er nun gedemiitigt 
wird: ,, Wie bist du vom Himmel gefallen, du glanzender Stern, Sohn der Morgen- 
rote, zu Boden geschlagen, der Volker niederstreckte. Du dachtest freilich in 
deinem Herzen: Zum Himmel will ich emporsteigen, hoch tiber die Sterne Gottes 
meinen Thron setzen und mich niederlassen auf dem Versammlungsberg im 
auBersten Norden. Ich will tiber Wolkenhéhen emporsteigen, mich dem Héchsten 
gleichstellen“ (14, 12—14). Es ist kein bestimmter Kénig genannt und Babel 
ist hier nicht bloB die Stadt dieses Namens, sondern es ist Reprdsentant des 
Systems der gewalttatigen Unterdriickung der Vélker, das mit seinem 
Untergange gerichtet ist. 

Das Buch Daniel kiindigt den Untergang der tibrigen Weltmonarchien des 
Altertums an und verheiBt ein Reich der Gerechtigkeit und des Friedens. Dort 
wird erzahlt, daB Nabokodrossor im Traume eine gewaltig groBe Statue schaut, 
die die vier Weltreiche der letzten Zeit in ihrer Abfolge symbolisiert. Das 
goldene Haupt ist er selbst als Vertreter des neubabylonisch-chalddischen Welt- 
reichs, die Brust und die Arme der Statue aus Silber versinnbilden das medische 
Reich, Bauch und Lenden von Erz das persische, die Schenkel von Eisen das 
mazedonisch-griechische Reich, weil es wie Eisen alles zertriimmert und zer- 
schmettert, die FiiBe sind teils aus Topferton, teils aus Eisen, weil dieses Reich 
nicht mehr fest zusammenhalt, sondern zum Teil zerbrechlich sein wird. Die 
Statue wird durch einen Stein zerstort, der sich ohne Zutun von Menschenhand 
vom Berge lést, das Bild auf seine eisernen und ténernen Fife trifft und zer- 
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triimmert. ,,Da zerstoben mit einem Male Eisen, Ton, Erz, Silber und Gold und 
flogen davon wie Spreu im Sommer von der Tenne, und der Wind trug sie fort, 
so da keine Spur mehr von ihnen zu finden war. Der Stein aber, der das Bild 
zerschlagen hatte, wurde zu einem groBen Berge und erfiillte die ganze Erde“ 
(Dan 2, 35). Dieser Stein wird nachher erklart als das Reich, das der Gott des 
Himmels aufrichtet, das in Ewigkeit nicht zerstort wird und das auf kein anderes 
Volk iibergeht (Dan 2, 44). 

Diese vier Weltreiche werden wiederum versinnbildet durch vier Tiere 
(Dan 7). Das babylonische Reich durch einen Lowen mit Adlerfliigeln, das me- 
dische durch einen Baren, das persische durch einen Panther, das vierte, das 
griechische, erscheint als,,ein schreckliches und furchtbares und tberaus starkes 
Tier“, es ist verschieden von den andern und hat zehn Horner (Dan 7, 8). Darauf 
14Bt sich ein Gerichtshof nieder, dessen Vorsitz der ,,Alte der Tage“, ,,der Uralte“, 
d. h. Gott selbst iibernimmt (7, 9), das Tier wird getotet, sein Leib vernichtet 
und verbrannt. Den iibrigen Tieren wird die Macht entzogen und ihre Lebens- 
dauer auf Zeit und Stunde bestimmt (7, 11 f.). Darauf wird das Reich des 
Menschensohnes aufgerichtet. ,,Jnm wurde Macht und Ehre und K6nigsherr- 
schaft verliehen, und alle Vélker, Nationen und Zungen dienen ihm, seine Macht 
ist eine ewige Macht, die nicht vergeht, und sein Reich (ein ewiges), das nicht 
zerstért werden kann.“ Hier wird die Geschichte von der hohen Warte des 
Glaubens an einen allmachtigen und gerechten Weltenlenker und 
Weltenrichter betrachtet, der der brutalen Gewaltherrschaft ein Ende 
macht und die Gerechtigkeit unter den Vélkern vollkommen zur Durchfiih- 
rung bringt. 

Es verbot sich bei der heutigen Gelegenheit von selbst, die Ursachen des Auf- 
stiegs und des Niedergangs der altorientalischen Vélker erschépfend klaren 
zu wollen,es handelte sich mir bloB darum, einige Einblicke in die treibenden 
Krafte des altorientalischen Staatslebens zu geben und dessen verhangnisvolle 
Mangel besonders herauszustellen. Wenn auch gewisse Ereignisse dem ge- 
schichtlichen Verlauf oft eine neue Wendung geben, wie z. B. der Tod Alexanders 
des Groen in Babylon, so ist doch anderseits sicher, daB auch bei den schlimm- 
sten nationalen Katastrophen in den Vélkern selbst wieder Krafte 
geweckt werden kénnen, die sie vor dem Untergange bewahren. Das sehen 
wir an dem Volke Israel, das allein von allen Vélkern nicht bloB des Orients, son- 
dern des Altertums sein Volkstum bis heute erhalten hat, obwohl die Voraus- 
setzungen fiir sein Bestehen an sich auferst ungiinstig waren. Das israelitische 
Volk sa8 in einem armen, kleinen, gréBtenteils gebirgigen Landchen, es hat keine 
eigene Kultur hervorgebracht, auch niemals eine besondere politische Rolle 
gespielt. Der Zusammenhalt der Stamme lieB zu verschiedenen Zeiten sehr viel 
zu wiinschen tibrig, insbesondere waren durch die Trennung des Nordens vom 
Siiden zwei standig miteinander rivalisierende Reiche entstanden. Dabei stritten 
sich fortwahrend die groBen Machte Agypten und Babylonien-Assyrien um dieses 
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Gebiet und brachten es abwechselnd unter ihre BotmaRigkeit. SchlieBlich wurde 
das Volk ins Exil geschleppt nach Assyrien und Babylonien, wahrend der Rest 
nach Agypten fliichtete. Aber das Merkwiirdige ist, daB sie auch im frem- 
den Lande Juden geblieben sind. 

Freilich ist die israelitische Geschichte insofern ganz einzigartig, als im Mittel- 
punkt des staatlichen Lebens nicht der Kénig, sondern das Volk steht. Das 
Volk erleidet seine Schicksale je nach seinem Verhalten seinem Gotte gegeniiber. 
Die Koénige werden gelobt, getadelt oder gestraft, je nachdem sie Jahwe treu 
dienen oder nicht. Da8& sich der israelitische Konig selbst ,,Gott’’ genannt 
oder das Volk an die Vergottung eines groBen Herrschers gedacht hatte, ist aus- 
geschlossen. Der Konig ist der ,,Gesalbte‘‘ Jahwes. Das Gesetz verpflichtet den 
Einzelnen vor allem Jahwe gegeniiber und ist bestrebt, die sozialen Gegen- 
satze auszugleichen, insbesondere schiitzt es die Kleinen und Schwachen. 
Durch das Gesetz wachst das Volk zur Einheit zusammen, und in seinen 
schweren Schicksalen auch in der griechischen und rémischen Zeit klammert es 
sich um so starker an seinen Gott und an sein Gesetz. So ist ihm seine Religion 
der feste Boden geblieben, auf dem es sich erhalten konnte, als es schon langst 
aus der Heimat vertrieben und in alle Lander zerstreut war. Das Ungliick der 
Verbannung verstarkte nur die Liebe des Volkes zum Lande Jahwes, und noch 
kein Land und keine Stadt war das Ziel so heiBer Sehnsucht wie Palastina und 
Jerusalem mit dem Sionsberge, den Jahwe zu seinem Wohnsitze erkoren. 
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Religion und Strafrechtsreform. 


Von Strafanstaltsoberpfarrer R. Gutfleisch, Bruchsal i. B. 
I. 


orliegende Arbeit stellt sich die Aufgabe, vom Standpunkt katholischer 

Lehre aus die deutsche Strafrechtsreform, wie sie sich soeben, Altes 
mit Neuem verbindend, einen gesetzlichen Ausdruck im neu zu kodifizierenden 
Strafrecht und neu zu schaffenden Strafvollzugsrecht geben will, einer kriti- 
schen theologischen und seelsorgerlichen Wertung zu unterziehen’. 
Da erheben sich sofort die Fragen: Haben Religion und Recht gegenseitige 
Beziehungen, gemeinsame Lebensadern, Verflechtungen, auf Grund derer 
allein eine derartige Wertung fiir berechtigt erachtet werden kann? Sind Re- 
ligion und Recht nicht vielmehr Eigenwerte, durchaus eigenstandig, so daB sie 
nichts miteinander zu tun haben? 

Es kann hier nicht unsere Aufgabe sein, in Beantwortung dieser grundsatz- 
lichen Fragen? die verschiedensten Rechtstheorien, die zu ihnen Stellung nehmen, 
einer Priifung zu unterziehen. Es geniigt die Feststellung, daB unsere haupt- 
sdchlichsten Gegner in der uns im voraus klaren Beantwortung dieser Frage die 
Vertreter des Rechtspositivismus sind, d. h. die zahlreichen Juristen, Politiker 
und Philosophen, die alles Recht auf menschliche Einrichtung zuriickfiihren, 
daher ein Naturrecht ablehnen, strenge trennen zwischen Moral und Gesetz und 
es teilweise verneinen, da8 Religion und Sittlichkeit irgendwie iiber Recht und 
Rechtsordnung zu Gerichte sitzen oder nachhaltigen Einflu& auf sie gewinnen 
dirfen. Wir hingegen stehen auf dem Standpunkt, daB Religion wie Recht zwar 
Eigenwerte darstellen, Eigenstaéndigkeit besitzen, daB aber beide enge Bezie- 
hungen Zueinander haben, aufeinander angewiesen sind, und daB es kein Recht 
geben konne, es hatte denn seine Unterbauung und Verankerung in der religiés 
begriindeten Sittlichkeit. 

Wir anerkennen die Eigenstandigkeit des Rechts und der Rechts- 
ordnung. Zur Quelle hat sie den souverdnen Staat. Eine eigene Zweckdienlich- 
keit wohnt ihr inne, indem sie der Inbegriff sein soll aller zur Erhaltung der 
sozialen Ordnung, zum Schutze des Gemeinwohles nétigen Vorschriften. Sie 
wird geschiitzt und garantiert durch die Gewalt des Staates, die Durchfiihrung 
ihrer Normen zu erzwingen. 

Neben der Rechtsordnung aber steht in gleicher Selbstandigkeit, 
wenn auch von wesentlich anderer Eigenart, die Religion, die auf Grund 
der ontologischen Ordnung vollzogene, bewuBte und freiwillige, daher ethische 
Hinordnung des Menschen zum persénlichen Gott. Auf den ersten Blick er- 
scheint uns die Religion als ein Gebilde, das nur der metaphysischen Sphare 


+ Ein zweiter Aufsatz wird sich mit der Strafvollzugsreform beschaftigen. 
2 Vel. Baur, Religion und Recht in ,,Der kath. Gedanke“ I (1928), 27 ff.; Meyer-Cathrein, 
Recht und Rechtsgesetz in ,,Staatslexikon“, Freiburg 1911, Bd. IV4, 435 ff. 
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angehort, sie strebt ja iiber die irdischen Wesen hinaus zum Ens entium. Und 
doch, wenn sie gleich aufsteigt zu Gott, so steigt sie auch wiederum mit ihm 
niederzu allem, was er schafft und liebt, vor allem zum Menschen und seinen 
Verbdanden, wie Familie und Staat, zu denen sie eine dem géttlichen Willen ent- 
sprechende Einstellung sucht. So kann es nicht fehlen, daB sie in jedem Menschen 
unverduBerliche, gottgeschenkte Rechte verkérpert sieht, deren Anerkennung, 
Schutz und Férderung ihr heilige Pflicht ist. Da sie in den wichtigsten Verbin- 
dungen, die der Mensch als Ens sociale, einem gottgegebenen Zwange folgend, 
schlieBt, in der Familie und erst recht im Staate Gottgewolltes erblickt. DaB 
sie endlich folgerichtig den Staat mit gottgegebener Autoritat ausgestattet weiB, 
damit er sich auf die Normen besinne, die zur Durchfiihrung seiner sozialen 
Zwecke notwendig oder doch dienlich sind, diese in Gesetzen zum Ausdruck 
bringe und diese Gesetze wiederum mit Androhung und Vollzug von Strafen 
durchftihre: immer vorausgesetzt, daB weder Gesetze noch Zwangsmittel den 
Grundsatzen der nattirlichen und religidsen Sittlichkeit zuwider sind. 

Damit haben wir den Durchbruchspunkt der Religion zum Recht, die 
innige Verbindung beider erkannt. Staatsgewalt, Rechtsordnung und Gesetz 
erscheinen uns, weil in der Richtung der gottgeschaffenen Menschennatur liegend, 
als etwas Gottgewolltes. ,,Es gibt keine Gewalt auSer von Gott, und die da ist, 
ist von Gott angeordnet.“’ (Rém 13,1.) Damit ist aber auch gesagt, daB es 
keinen absoluten Rechtszweck des Staates, keinen Rechtszweck auBerhalb des 
Sittlichen geben kann, da8 von katholischem Standpunkt aus eine religiés- 
sittliche Wertung bestehender oder angestrebter MaBnahmen des Staates, 
wie wir sie uns zur Aufgabe machen, erlaubt und angezeigt ist. Um so eher 
billigen wir uns die Berechtigung zu, unseren Standpunkt einzunehmen und ihm 
gema4B zu handeln, als er nicht zu rechtspositivistischen Absurditaten fiihrt wie 
diese: ,,Auch das miserabelste Recht ist, falls es in formeller und konstitutioneller 
Beziehung korrekt ist, Recht, aber man sollte es lieber heute als morgen ab- 
schaffen“ und ,,Vom rechtspositivistischen Standpunkt aus muf jedes, auch das 
niedertrachtigste Gesetzesrecht als verbindlich anerkannt werden, sofern es nur 
formell korrekt erzeugt ist?.“‘ Auch diirfte unsere Auffassung von der Existenz 
eines Naturrechtes, eines Rechtes, das hinter allem positiven Rechte steht, die 
Auffassung der Gesamtmenschheit sein, gibt ja Bergbohm selber zu: ,,Alle Men- 
schen sind geborene Naturrechtsjuristen.“‘ Und auch deshalb diirfte unser natur- 
rechtlicher Standpunkt seine Daseinsberechtigung haben, weil nur von ihm aus 
Recht und Gesetz, wenn nach gesunden sittlichen Normen formell korrekt ge- 
schaffen, gewissensverbindliche Kraft beigelegt werden kann, weil nur auf dieser 
Basis eine wirklich gesunde Pflege des Rechtsempfindens des Volkes und eine 
Erziehung zum Rechtsgedanken méglich ist. 

Bestehen so enge und engste Beziehungen zwischen Recht und Religion, so 


8 Bergbohm, Jurisprudenz und Rechtsphilosophie, I, 277 und 144, cit. nach Baur a. a. O. 
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muB die Religion gerade dann die Gesetze den ewigen Normen am vollkommensten 
angepaBt wiinschen, wenn der Staat das Strafrecht schafft und handhabt. 
Einmal deshalb, weil die strafende Gerechtigkeit am tiefsten und einschnei- 
densten in die allgemeinen und besonderen Menschenrechte eingreift. Sodann 
darum, weil der Staat im Strafrecht und Strafvollzug am klarsten und nach- 
driicklichsten seinen Willen offenbart, die unverduBerlichen Rechte des Einzelnen, 
die Rechte der Gesellschaft, die 6ffentliche Sittlichkeit und seinen ganzen Be- 
stand an Rechtsnormen zu schiitzen. Zwar ist die Einhaltung der sittlichen 
Ordnung zunachst eine Privatsache*, es kann innere Moralitat nicht mit dem 
Polizeistock beigebracht werden, sie ist gerichtlich nicht erzwingbar. Allein der 
Staat hat doch die Pflicht, durch seine Gesetzgebung ein Milieu, eine Atmosphare 
zu schaffen, in der die persénliche Pflege der Sittlichkeit alle denkbare Férde- 
rung und méglichste Fernhaltung aller Hindernisse erfahrt. Er muB die MiB- 
achtung aller jener Normen der Sittlichkeit, deren Verletzung eine Storung des 
6ffentlichen Wohles bedeuten wiirde, unter Strafe stellen und so die Durchfiih- 
rung dieser Normen erzwingen. Auch muf er seine Strafen so gestalten, daB sie 
dem Wohle der Gesamtheit und, wenn immer méglich, auch dem Wohle des die 
Normen Stérenden dienen. Um so mehr muB er auf die Schaffung guter Straf- 
gesetze und guter Strafmittel bedacht sein, als diese groéBten Einflu& auf das 
rechtliche sowohl wie auf das ethische Empfinden des Volkes haben. Das Volk er- 
blickt mit einem gewissen Recht im Strafgesetzbuch einen Sittenkodex gleich dem 
Dekalog und richtet sich in seinem sittlichen Handeln oft mehr nach dem ersteren 
als nach dem zuletzt genannten, und es ist eine beachtliche Tatsache, daB ein 
groBer Prozentsatz unserer Volksgenossen alljahrlich durch Strafgericht und 
Strafvollzug eine nicht nur rechtliche, sondern auch sozialethische Behandlung 
erfahrt. So wurden nach dem Januarheft 1928 von ,,Wirtschaft und Statistik‘ 
im Jahre 1926 in Deutschland nicht weniger als 589611 Personen wegen Vergehen 
und Verbrechen abgeurteilt, darunter 24066 Jugendliche zwischen 14 und 
18 Jahren. 
II. 


Es ist allgemeine katholische Lehre, daB der Staat das natiirliche Recht hat, 
die freiwilligen oder fahrlassigen Ubertreter seiner Rechtsordnung zur Erhaltung 
dieser zu strafen, ihnen fiir ihre ,,Schuld“ ein ,, Ubel‘ zuzufiigen, das entweder 
in der Entziehung eines 4uBeren Gutes (poena damni), wie bei der Geldstrafe, der 
Freiheitsstrafe oder der Ehrenstrafe besteht, oder in der positiven Zufiigung eines 
Ubels (poena sensus), wie bei der Todesstrafe, oder in einer Kombination beider 
(z. B. Gefangnisstrafe mit Fasttagen, wie es in Osterreich iiblich war). Soschreibt 
Suarez in seiner Abhandlung de lege, lib. 2, c. 14,n.4: ,,Ad providentiam Dei 
spectat concedere hominibus potestatem moraliter necessariam ad convenientem 
gubernationem rei publicae; unde ex hoc principio colligimus esse in hominibus 


SUT AIR PAIR Re ee Ee Pees a eee yee ee tN 
* Cathrein, Moralphilosophie*, Freiburg 1904, Bd. 2, 545. 
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potestatem puniendi malefactores, etiam poena mortis, et privandi homines rebus 
suis, quando causa rei publicae id postulats.‘ 

DaB dieser Grund des Strafrechtes von den meisten Strafrechtslehrern bei 
dem herrschenden Rechtspositivismus abgelehnt wird, ist bedauerlich, doch wird 
das religids-ethische Empfinden des Volkes wenig von dieser Stellungnahme be- 
riihrt, so daB wir iiber diesen Punkt rasch hinweggehen kénnen. 

Anders ist es, wenn wir nach dem Zweck der Strafe fragen. Sie dient nach 
allgemein katholischer Auffassung als poena vindicativa zur Siihne einer durch 
bewuBt-freiwillige Obertretung eines Gesetzes zugezogenen Schuld. Sie soll 
aber, wenn immer méglich, gleichzeitig und vorziiglich poena medi- 
cinalis sein, Besserungszwecken dienen. Sollten die Belange des Staates 
in bestimmten Fallen durch reine Erziehungsstrafen gewahrt werden 
konnen, so diirfte es dem Geiste der Kirche entsprechen, daB nur solche in An- 
wendung kommen. Verhangt ja die Kirche, die als eine Gesellschaft von Men- 
schen von Strafen ebenfalls nicht absehen kann, meist nur censurae, ausge- 
sprochene medizinelle Strafen; sucht sie doch, wenn sie vindicative Strafen aus- 
sprechen mu, diese weitméglichst zu Erziehungs- und Heilmitteln auszuge- 
stalten®. Beztiglich der Allgemeinheit hat die Strafe nach unserer Anschauung 
den Zweck, auf diese abschreckend und erzieherisch zu wirken. Sie dient der 
Generalpravention, indem sie dem Rechtsbruch der Staatsmitglieder vor- 
beugt, und sie dient der Spezialpravention, indem sie den Rechtsbrecher 
woméglich zum rechten Verhalten im staatsbiirgerlichen Sinne zwingt. In dieser 
Auffassung wird die Kirche begleitet von wesentlich gleichen oder ahnlichen An- 
sichten namentlich der sogenannten klassischen Kriminalistenschule, zu der Ge- 
lehrte von Rang wie v. Hippel, Birkmeyer, Reling und Nagler gehéren. Den Ver- 
geltungs- oder Talionscharakter, selbst wenn er mit dem der Erziehung verbunden 
sein sollte, lehnen aber in sich immer vergré®ernder Zahl namhafte Strafvollzugs- 
praktiker und Gelehrte wie Radbruch (Heidelberg), Freudenthal (Frankfurt) und 
Liepmann (Hamburg) ab. ,,Die Strafe ist Erziehung oder sie hat tber- 
haupt keine Existenzberechtigung‘, sagen sie mit dem Italiener Vincenzo 
Lanza, dem Begriinder der Strafrechtsschule des Umanismo (Menschlichkeit’). 

So falsch es nun ware, die Vertreter des Nur-Erziehungszweckes der Strafe 
alle insgesamt als Deterministen zu bezeichnen, ihre Stellungnahme in jedem 
Falle als eine direkte Gefahrdung unserer indeterministischen Lehre vom Willen 
des Menschen zu bezeichnen, so wahr ist es, daB diese Auffassung vom Zweck 
und Wesen der Strafe hauptsdchlich gespeist wird aus den Quellen der ma- 
terialistisch-mechanistischen Weltanschauung, und daf sie geeignet 
ist, die alten, fiir uns nicht diskutierbaren Begriffe von Schuld und Siihne, von 
der Freiheit des menschlichen Willens, zu gefahrden oder zu zerstoren. 


5 Vgl. Cathrein, Moralphilosophie, a. a. O. 641 ff. 
6 Lammer, Institutionen des Kirchenrechts?, Freiburg 1892, 371. 
7 Cit. nach Liepmann in Frede-Griinhut, Reform des Strafvollzugs, 1927, tks 
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Mit Lombroso, dem Begriinder der kriminal-anthropologischen Schule, 
begann sie ihren Siegeszug durch die Welt und es erstand ihr, nachdem diese 
wissenschaftlich iiberwunden war, in Franz v. Liszt ein Lehrer, der heute noch 
weithin gehért wird. Liszt fiihrt den Rechtsbruch durchaus deterministisch 
zuriick einmal auf die ,,Anlage‘’ des Rechtsbrechers, auf seine psycho-physische 
Eigenart, sodann auf die den Tater umgebenden gesellschaftlichen Verhaltnisse, 
das milieu social®, und wurde so der Begriinder der kriminalsoziologischen 
Schule. In jiingerer Zeit erhalt die deterministische Auffassung vom Verbrecher 
und der daraus hervorgehenden Ablehnung des Siihnecharakters der Strafe eine 
neue wissenschaftliche Begriindung von seiten der Psychoanalyse. So fuhrte 
ein Vertreter dieses bis ins Mystische sublimierten Materialismus, Dr. Karl Lan- 
dauer, im September 1927 auf der Tagung der Internationalen Kriminalistischen 
Vereinigung in Karlsruhe den Rechtsbruch auf drei Ursachen zuriick, deren Fest- 
stellung jeden Gedanken an Schuld und Siihne ausschlieBt®. Rechtsbruch ist 
nach ihm entweder Folge der ,,Not‘‘ im Sinne von Mangel an ,,Freiheit, seinen 
Triebkraften entsprechend leben zu kénnen‘‘; oder er entsteht aus dem ,,Affekt* 
.an sich gesunder Menschen und ist ein Ereignis, das ,,niemals verhindert“ werden 
kann, ahnlich dem Ausbruch kosmischer Gewalten; oder aber er entspringt 
dem ,,pathologischen Affekt‘‘: der Rechtsbrecher ist dann ein Mensch, der ,,unter 
allen méglichen und gewohnlich erscheinenden Verhdltnissen berechtigte Inter- 
essen anderer schadigt, weil er von Triebkraften getrieben ist, die sich in einer 
gesellschaftsschadlichen Weise auspuffen.‘‘ Allen diesen deterministischen Straf- 
rechtstheoretikern hat v. Liszt schon im Jahre 1897 auf dem Miinchener Psycho- 
logenkongreB aus der Seele gesprochen: ,, Die Begriffe von ,,Schuld‘‘ und ,, Siihne“ 
mégen in den Schépfungen unserer Dichter weiterleben wie bisher, strenger 
Kritik der gelauterten wissenschaftlichen Erkenntnis vermégen sie nicht stand- 
zuhalten. Damit tritt auch der Begriff Strafe zuriick hinter der heilenden Besse- 
rung und der sichernden Verwahrung. Die begriffliche Scheidewand zwischen 
Verbrechen und Wahnsinn fallt und mit ihr die starre Herrschaft der Begriffe . . . 
der strafrechtlichen Zurechnungsfahigkeit?.‘‘ Als Strafarten kénnen folgerichtig 
fiir die Vertreter dieser und ahnlicher Anschauungen, sofern man nicht iiberhaupt 
absieht von dem Begriffe ,,Strafe‘‘, lediglich in Betracht kommen Geldstrafen und 
Freiheitsstrafen, sofern das Gericht sich nicht mit Strafandrohung (bedingter 
StraferlaB) begniigen kann". 
Es ist darum erfreulich, daB der ,,Entwurf eines Allgemeinen Deut- 
schen Strafgesetzbuchs‘ (= EntwSTGB)2 vom Jahre 1927, der im groBen 
ganzen der Annahme durch den Reichstag sicher sein diirfte, sich durchaus auf 


® Vgl. v. Liszt in ,,Mitteilungen der Internat. Kriminalistischen Vereinigung“ IV, 133. 
® Almanach fiir das Jahr 1928, Intern. Psychoan. Verlag, Wien, 199 ff. 

10 Zeitschrift fiir die ges. Strafrechtswissenschaft, XVII, 81. 

11 Liepmann in Frede-Griinhut a.a.O. 8. 

12 Verlag Heymann, Berlin. 
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dem Schuldprinzip aufbaut, gema4B dem Axiom: Wo Schuld, da Strafe, wo 
keine Schuld, da keine Strafe. So ist nach § 16 EntwSTGB ,,strafbar“, wer 
»vorsatzlich oder fahrlassig‘‘ handelt, wahrend nach § 12 nicht strafbar sein soll, 
,,wer zur Zeit der Tat nicht zurechnungsfdahig ist‘‘. Nach § 17 handelt vorsatzlich, 
»wer den Tatbestand der straffalligen Handlung mit Wissen und Willen verwirk- 
licht oder die Verwirklichung zwar nur fiir méglich halt, jedoch fiir den Fall der 
Verwirklichung mit ihr einverstanden ist.‘ 

Es ware indessen verfehlt, aus dieser Einstellung des Entwurfs zum Schuld- 
prinzip zu folgern, daB er den moraltheologisch eindeutig umschriebenen Begriff 
, schuld“ schlechthin sich zu eigen mache. Es ist vielmehr festzustellen, daB er 
gerade dort versagt, wo das Schuldprinzip seinen festen, allein tragbaren Unter- 
bau im Bekenntnis zur Willensfreiheit erhalten sollte. Wahrend noch das 
geltende Reichsstrafgesetzbuch (= RSTGB) in seinem bekannten § 51 von der 
Fahigkeit der ,,freien Willensbestimmung“ spricht, verzichtet der EntwStGB 
bewuBbt auf die Beibehaltung dieses Begriffes, damit, wie es in der Begriindung 
(= BegrEntwStGB.)?* des Entwurfs hei8t, der Anschein vermieden werde, als 
vb der Gesetzgeber zu dem ,,philosophischen Streit iiber die Willensfreiheit“ 
Stellung nehmen wolle. Er hilft sich aus seiner Verlegenheit in der Weise, daB 
er in §13 Abs. 1 die ,,Unzurechnungsfahigkeit“ dann fiir gegeben bezeichnet, 
wenn aus dort naher angegebenen biologischen Zustanden sich die Unfahigkeit 
des Taters ergibt, ,,das UnrechtmaBige der Tat einzusehen oder nach dieser 
Einsicht zu handeln“‘, woraus zu folgern ist, daB ,,Zurechnungsfahigkeit’’ dann 
vorliegt, wenn der Tater imstande ist, das UnrechtmaBige der Tat einzusehen 
und nach dieser Einsicht zu handeln. Dem Indeterministen bleibt es hierbei 
iiberlassen, in dieser Formulierung Begriffe wie cognitio plena und consensus 
plenus wiederzufinden, damit er so auf seine Rechnung komme, doch kann auch 
der Determinist darin sein materialistisch-mechanistisches Denken abgeschattet 
sehen. Es ist von unserem katholischen Standpunkt bedauerlich, daB sich an 
einem Monument deutschen Rechtslebens von der Bedeutung des StGB fiirder- 
hin kein plastisches Bekenntnis zur Willensfreiheit mehr finden soll, wie es dem 
gesunden Empfinden des Volkes entsprache, wie es denn auch nicht verkannt 
werden kann, daB die Ausscheidung des Begriffes Willensfreiheit aus dem StGB 
geeignet sein diirfte, auf dem Wege der Rechtshandhabung Verwirrung in das 
Volksempfinden hineinzutragen. 

Wenn der EntwStGB in § 15 bestimmt, da ein Kind (d. i. ,,wer noch nicht 
vierzehn Jahre alt ist‘‘, § 9 Nr. 2 EntwStGB) ,,fiir das Strafgesetz als nicht zu- 
rechnungsfahig“ gilt, also nicht strafmiindig ist, und wenn nach ihm ein Jugend- 
licher (,,wer noch nicht achtzehn Jahre alt ist‘‘, §9 Nr. 3) vermindert straf- 
miindig sein soll gem4B8 dem Jugendgerichtsgesetz vom 16. Februar 1923, daB 


18 Entw. eines Allg. Deutschen Strafgesetzbuchs nebst Begriindung, Heymann, Berlin 
1927, Begriindung 4. 
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ihm also unter bestimmten Umstanden die Tat nicht zuzurechnen ist, so diirfte 
diese Einstellung grundsatzlich zu billigen sein. Wenn wir auch zugeben, dab 
schon ein ,,Kind‘ im Sinne des EntwStGB sich recht wohl einer schweren culpa 
moralis schuldig machen kann, so miissen wir doch eingestehen, daB meistenteils 
ihm die notige Einsicht in das Wesen und in die Folgen rechtswidrigen Tuns 
fehlt, so daB es von einer culpa juridica mit Recht frei sein soll. Es ware ja auch 
vom padagogisch-seelsorgerlichen Standpunkte aus verfehlt, ein Kind mit der 
oft seelenlos arbeitenden Gerichtsmaschine in Beriihrung zu bringen. Ein Kind 
gehért erzogen, wenn nétig im Wege der Fiirsorgeerziehung, was sehr wohl 
méglich ist, aber nicht ,,gestraft‘‘ im Sinne des StGB. Etwas anders verhalt es 
sich mit den Jugendlichen. Sicherlich haben sie nicht die seelische und sittliche 
Reife der Erwachsenen, so daB schon aus diesem Grund sie nicht die ganze 
Wucht eines Gesetzes treffen darf, das in erster Linie fiir diese gemacht ist. Die 
Jugendlichen erleben in der Pubertatszeit eine derartige Menge von Tragik in 
moralischer und rechtlicher Beziehung, daB es gegen sie eine unbegreifliche Harte 
bedeuten wiirde, wenn man sie nicht milder behandeln wollte, als erwachsene 
Menschen, denen legale Fithrung leichter fallt als ihnen. Auch durchleben sie 
gleich den Kindern eine Lebensperiode, in der man weit eher ,,erziehen“ als 
»strafen‘ sollte. Wir begriiBen die Existenz eines Jugendgerichtsgesetzes 
(= JGG), in dem der durchaus berechtigte Gedanke von v. Liszt seine Verwirk- 
lichung findet, daB bei jugendlichen Verbrechern so lange als méglich die Frei- 
heitsstrafe durch erziehende MaBnahmen zu ersetzen ist (vgl. §§ 3 und 5 JGG"). 
Ganz entschieden miissen wir es aber ablehnen, wenn Jugendliche in gar keinem 
Falle eine Behandlung durch die Strafjustiz erfahren sollten. ,,ErfahrungsgemaB 
gibt es unter ihnen Leute, denen nur mittels der Freiheitsstrafen das Vorhanden- 
sein von Normen, ohne die ein Staatswesen nicht bestehen kann, fiihl- und er- 
kennbar gemacht werden kann. Es ware padagogisch verfehlt, wenn man Leute 
in einem Alter, da sie eine gewisse Selbstandigkeit im Staatswesen haben und 
gewisse Rechtsanspriiche geltend machen, beziiglich der Strafe vollkommen 
auBerhalb der Rechtsordnung stellte. Es wiirden auch, falls der junge Mensch 
fir die Freiheitsstrafe nicht in Betracht kame, fiir seine Erziehung wichtige Hem- 
mungen in Wegfall kommen, sein Ausweichen gegeniiber den Normen des Ge- 
meinwesens zu verhindern“15. Auch ist die Gefahr nicht zu verkennen, daB auf 
Grund des §3 JGG jugendliche rechtsbrecherische Psychopathen zu leicht und 
zu haufig exkulpiert werden, wovor Miiller-Hess anlaBlich der Verhandlung des 
Deutschen Jugendgerichtstages, Heidelberg 1925, warnte?®, 

Wenn der EntwStGB ebenso wie den Jugendlichen in §13 Abs. 2 den 
Rechtsbrechern, deren Fahigkeit, das UnrechtmaBige der Tat 


14 Gutfleisch in: Blatter fiir Gefangniskunde, Bd. 58, 2. Heft, 255. Vgl. Hoffmann, die 
Reifezeit, Quelle & Meyer, 1922, 208 ff. 


18 Vgl. Laut, Deutsches Jugendrecht, M.Gladbach 1927, 84 ff. 
16 Vel. Tébben, Die Jugendverwahrlosung und ihre Bekampfung, Miinster 1927, 724 f. 
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einzusehen oder nach dieser Einsicht zu handeln, durch krankhafte 
Storung der Geistestatigkeit oder wegen Geistesschwache wesentlich ver- 
mindert ist, eine das erkennende Gericht zur Milde mahnende Sonderstellung 
einrdumt, so ist das von unserem Standpunkte aus ebenfalls zu begriiBen. Ist doch 
der Begriff Schuld uns keine Gri8e, die lediglich nach der Tat und nach dem Um- 
stand zu bemessen ist, ob der Wille des Taters frei oder durch Geisteserkrankung 
unfrei war. Wissen wir doch, daB die Freiheit des Willens, die Zustimmung zu 
einer bésen Tat graduelle Verschiedenheit aufweist, je nach der psychophysischen 
Veranlagung, der Erziehung, der Umgebung und der Fahigkeit des Taters im Ge- 
brauche der an sich freien Willenskraft. Wir kennen die sogenannten Psycho- 
pathen, ,,Variationen, Abweichungen von einer uns vorschwebenden, aber nicht 
naher bestimmbaren Durchschnittsbreite menschlicher Persénlichkeiten, Ab- 
weichungen nach dem Mehr oder nach dem Weniger, nach oben oder nach 
unten‘?’, die gerade unter Rechtsbrechern keine Seltenheit sind. So fand z. B. 
Michel im Grazer Mannergefangnis unter 355 Schwerverbrechern 266 Zustands- 
verbrecher, d.i. Kriminelle aus tiefgewurzelter Anlage, also ausgesprochene 
Psychopathen?®, wie denn jeder Gefangnisseelsorger wei8, daB ein GroBteil seiner 
Seeisorgsbefohlenen den Anormalen zugehért. Diesen Psychopathen billigt nun 
§ 13 die sogenannte ,,vverminderte Zurechnungsfahigkeit“ zu, bei deren 
Vorhandensein der Richter, wenn sie in wesentlichem Umfange vorhanden 
ist, nach seinem Ermessen eine gemilderte Strafe zuerkennen kann, Zu 
beachten ist, daB der Richter, von Ausnahmen wie z. B. Mord abgesehen, nicht 
gezwungen ist, auf gemilderte Strafe zu erkennen, wie er denn nach § 69 Entw- 
StGB selbst bei verminderter Zurechnungsfahigkeit eine langere Strafe ver- 
hangen wird, wenn nur von einer solchen ein nachhaltiger Eindruck zu erwarten 
ist. Auch kann nur bei ,,wesentlich‘‘ geminderter Geistesfreiheit von einer Straf- 
milderung die Rede sein. Mit diesen Bestimmungen diirfte wohl der Gefahr, daB 
ein Rechtsbrecher allzuleicht nach § 13 exkulpiert werde, ein starker Riegel vor- 
geschoben sein. Auch diirfen wir sagen, daB die psychiatrischen Sachverstan- 
digen, wie jeder Kenner der Gerichtspraxis weif, in der Neuzeit denn doch nicht 
allzusehr geneigt sind, auf krankhafte Geistesst6rungen oder bedeutende Geistes- 
schwache zu diagnostizieren. Nebenbei bemerkt ist der Begriff ,,verminderte Zu- 
rechnungsfahigkeit“ ein Novum in der Strafgesetzgebung, der hier anzuziehende 
§51 RStGB kennt ihn nicht, wie er auch nicht die allgemeine Billigung der 
Juristen und Psychiater fiir sich hat. So wendet sich Professor Wilmanns in 
Heidelberg in seinem neuesten, héchst beachtenswerten Buche ,,Die sogenannte 
verminderte Zurechnungsfahigkeit als zentrales Problem der Entwiirfe zu einem 
Deutschen Strafgesetzbuche‘‘!® entschieden dagegen und vereint darin die Gegner 


17 Viernstein, Vererbung und Konstitution und ihre Bedeutung fiir die Entstehung von 
Psychopathien in Bergmann, Religion und Seelenleiden, Diisseldorf 1928, 3. Bd., 39. 

18 Gutfleisch, Strafvollzug und Erziehung, Freiburg 1926, 9 ff. 

19 Berlin, Springer, 1927. 
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des Begriffes zu einem gewaltigen warnenden Chor. Doch miissen wir es uns 
versagen, darauf naher einzugehen, weil dies nicht im Rahmen unserer Arbeit 
liegen diirfte. 


Wie aus diesen Ausfiihrungen zu ersehen ist, entspricht das Schuldprinzip, auf 
dem der EntwStGB aufbaut, nicht in allen Beziehungen den Anforderungen, die 
ein naturrechtliches, theologisch-kirchliches Denken daran stellen mu, was frei- 
lich bei der Verschiedenheit der Weltanschauungen jener Kreise, die an der Neu- 
kodifizierung des Strafrechtes mitzuarbeiten berechtigt und berufen sind, nicht 
befremden kann. Immerhin ist anzuerkennen, daf der uns altvertraute Begriff 
Schuld trotz starker Gegenstrémungen immer noch, und zwar in seinem wesent- 
lichsten Umfange, die Grundlage der deutschen Strafjustiz bilden wird. Sache 
der allgemeinen Seelsorge und insbesondere der Gefangnisseelsorge wird es sein, 
Gefahren, die sich aus dem gelockerten Begriff der culpa in seiner Anwendung im 
Rechtsleben ergeben werden, durch besondere Sorgfalt in der katechetisch-homi- 
letischen Behandlung dieses wichtigen Kapitels aus der christlichen Sittenlehre 
vorzubeugen und sich ergebende Schaden durch Beeinflussung der allgemeinen 
Meinung méglichst zu beseitigen. Ahnliches gilt von dem der ,,Schuld‘ ent- 
sprechenden Begriffe Siihne, dessen Vorhandensein und Umfang im EntwStGB 
nun nachgewiesen werden soll. 


Wer wie die Kirche die Existenz einer objektiven moralischen und Rechts- 
ordnung anerkennt, die durch normwidriges Handeln verletzt und herabgesetzt 
wird, und die danach schreit, fiir ihre verletzte Wiirde eine Genugtuung, eine 
Siihne zu erlangen, wird nichts Unsittliches darin finden, wenn der Staat dem 
Rechtsverletzer als Siihne ein Ubel zufiigt. Zwar heiBt es ,,Mein ist die Rache, 
ich will vergelten, spricht der Herr‘ und ,,Richtet nicht‘‘. Allein das will nur 
besagen, da8 dem Christen die Privatrache, das Privatgericht entzogen ist. Nicht 
aber ist sie entzogen der Obrigkeit, von der es Rém 13, 4 heiBt: ,,Nicht umsonst 
tragt sie das Schwert; denn sie ist Gottes Gehilfin und vollstreckt die Strafe 
an dem, der Boses tut.“ An dieser Auffassung mu festgehalten werden, auch 
wenn man die Ansicht vertritt, daB der Strafe letztes Ziel ,,die Erziehung des 
Rechtsbrechers, seine Reorganisation oder mindestens seine Resozialisierung 
ist", Gibt es doch Faille, in denen, wie z. B. bei einem sittlich hochstehenden 
Affektverbrecher, ein Delikt vorliegt, ohne da8 durch StrafmaBnahmen auf den 
Rechtsbrecher erzieherisch eingewirkt werden miiBte oder kénnte, denn er ist 
erzogen ; Falle, in denen auch der modernste Staat strafen muB, schon der Offent- 
lichen Meinung wegen. Will der Staat sich hier nicht unsittlichen Handelns 
schuldig machen, so muf er sein Strafen begriinden kénnen mit dem Siihne- 
prinzip, tertium non datur. Hierbei ist allerdings richtig, da® man nicht vom 
rechtspositivistischen Standpunkt aus die Siihnetheorie begriinden kann, ,,der 


20 Gutfleisch, Strafvollzug, a. a. O. 7. 
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Versuch, eine rein rechtliche, von der religidsen Vergeltung scharf zu trennende 
Vergeltung aufrecht zu halten, schlagt fehl2t‘‘. 

Wenn der EntwStGB in § 33 unter seinen drei Strafarten die Todesstrafe 
(neben der Freiheits- und Geldstrafe) aufzahlt, wenn er in § 34 bei der Freiheits- 
strafe scheidet zwischen Zuchthausstrafe und Gefangnisstrafe, wobei nach § 11 
die Zuchthausstrafe fiir die Verbrechen, die Gefangnisstrafe fiir die Vergehen 
vorgesehen ist; wenn er die Verurteilung zur Zuchthausstrafe nach § 46 mit dem 
Verlust der Fahigkeit, 6ffentliche Amter zu bekleiden, nach § 48 mit dem Verlust 
des z. Zt. innegehabten 6ffentlichen Amtes verkniipft; wenn die Verurteilung zu 
lebenslanglichem Zuchthaus oder zum Tode nach § 49 dauernd das Recht ver- 
wirken soll, in 6ffentlichen Angelegenheiten zu wahlen oder zu stimmen, so erhellt 
daraus, daB das neue Strafrecht nicht bloB den Tater, sondern auch die Tat 
wirdigen, dem Rechtsempfinden des Volkes gema& in bestimmten Fallen und 
in bestimmtem Umfang Siihne heischen will. Vom Standpunkt des reinen Er- 
ziehungsgedankens aus ware die jede Erziehung abschneidende Todesstrafe zu 
mifbilligen, ware fiir die Beseitigung der Zuchthausstrafe einzutreten?? als altes 
Requisit aus dem Arsenal des ,,peinlichen Rechtes‘‘, waren namentlich ihre ehr- 
mindernden Wirkungen abzulehnen, da der Rechtsbrecher nach der Strafer- 
stehung als Erzogener in den VollgenuB der Freiheit eintreten miiRte. Ja kon- 
sequente Verfolger des ausschlieBlichen Erziehungszweckes der Strafe muSten 
auch fiir eine unbestimmte Verurteilung in dem Sinne eintreten, daB ein Rechts- 
brecher so lange, und nur so lange, als er Erziehung notig hat, im Straferziehungs- 
hause bleiben darf, ein Standpunkt, den der Entwurf nicht teilt, da er Strafen 
festsetzt, nach deren Vollzug der Verurteilte, ob gebessert oder ungebessert, zu 
entlassen ist, wie er auch in Strafhaft allenfalls bleiben mu8, obwohl seine Er- 
ziehung vollendet ist?%. 

Jeder Anhanger der Begriffe Schuld und Siihne wird die prinzipielle Ein- 
stellung des Entwurfs zum Begriffe Siihne begriiBen, ohne aber immer und in 
jedem Falle mit den Strafmitteln einverstanden zu sein, in denen sich diese 
Einstellung 4uf8ert. So kann wohl unseren Begriffen von Schuld und Siihne dann 
schon entsprochen sein, wenn der Staat in von Fall zu Fall differenzierter Be- 
wertung des Taters und der Tat fiir alle Verbrechen und Vergehen nur eine 
einzige Form der Freiheitsentziehung bis hinauf zur lebenslanglichen Detention 
auf Grund der Verurteilung auf unbestimmte Zeit vorsieht im Sinne einer poeni- 
tentia salutaris, vorausgesetzt, daB eine solche Handhabung der Strafjustiz 
geniigt zum Schutze seiner lebenswichtigen Normen. Es diirften keine aus der 


21 Liepmann in Frede-Griinhut a. a. O., 3. Vgl. zum Ganzen auch Waldeck, Das sterbende 
Recht im Hochland, 25 (1927/28), 6. Heft; Férster, Schuld und Siithne’, Miinchen 1920. 

22 Liepmann in Frede-Griinhut a.a.O. 9. 

23 Vgl. Frede, Der Strafvollzug in Stufen, in Frede-Griinhut a.a.O. 135. ,,So drangt 
der Erziehungsstrafvollzug mit Notwendigkeit zu der Forderung, die Verurteilung auf un- 
bestimmte Zeit einzuftthren“. 
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katholischen Weltanschauung sich ergebenden Bedenken vorhanden sein, in dem 
oben umschriebenen Umfange Schulter an Schulter mit den fortschrittlichsten 
Reformern zu gehen. Anders aber liegt der Fall, wenn behauptet wird, es waren 
Strafarten wie Todesstrafe, Freiheitsstrafen mit Ehrverlust und Ehrminderung 
immer und in jedem Falle unsittlich, die Strafe diirfe nur erziehen, 
diirfe nie reinen Vergeltungs- und Siihnecharakter tragen, auch wenn das Ge- 
meinwohl es so fordert. Bonum commune melius est quam bonum particulare 
unius, sagt kurz und treffend der Aquinate®, und prazisiert damit den katholi- 
schen Standpunkt. Dieser verwehrt es nicht, fiir die Todesstrafe einzutreten, 
wenn man der Auffassung ist, ,,daB sie der Staat als 4uBerstes Mittel zur Sicherung 
des Lebens seiner AngehGrigen nicht entbehren kénne. Nur die Vernichtung des 
Lebens des Taters bilde eine gerechte Siihne an dem, der mit Uberlegung ein 
fremdes Leben vernichtet habe. Nur die Androhung dieses schwersten Ubels 
habe eine geniigend starke abschreckende Wirkung. Das BewuBtsein ihres Be- 
stehens sei geeignet, dem Staatsbiirger-das ndtige Gefiihl der Sicherheit seines 
Lebens in der Volksgemeinschaft zu geben, wie sie ja auch in der Tat die einzig 
wirkliche Sicherung der Gesellschaft vor dem Tater sei. Die Todesstrafe stehe 
im Einklang mit der Rechtsiiberzeugung des tiberwiegenden Teiles der Bevolke- 
rung und entspreche, wie die Statistik lehre, auch heute noch den Bediirfnissen 
des Rechtslebens ... Fiir besonders unruhige Zeiten miisse die Todesstrafe auf 
jeden Fall beibehalten werden. Hier bediirfe man eines Strafmittels, das durch 
die Wucht der sofortigen Vollziehung dahin wirke, die gefahrdete Ordnung wie- 
derherzustellen usf.25* So behadlt denn der Entwurf, ohne Unsittliches zu 
sanktionieren, die Todesstrafe bei Mord (§ 245) bei, laBt aber mildernde Umstande 
zu, in welchem Falle an die Stelle der Todesstrafe eine Freiheitsstrafe tritt gemaB 
§ 75%6. Ahnliches ist zu sagen betreffs der Einstellung des Einzelnen zur Zucht- 
hausstrafe. Recht ernst zu nehmende Manner wie Liepmann, Krohne, Seuffert, 
Griinhut und Radbruch treten gegen sie auf mit der Begriindung, sie erschwere das 
Erziehungswerk im Strafhause und habe ohnehin langst ihren Sondercharakter 
eingebiiBt; letzteres wird ja auch der Strafvollzugspraktiker kaum bestreiten. 
Andere, nicht minder ernst zu nehmende Manner wiinschen aber ihre Beibehal- 
tung, da sie zunachst spezialpraventive Wirkungen von ihr ausgehen sehen, indem 
sie dem Rechtsbrecher das besonders Schwere, vielleicht Ehrlose seiner Tat 
standig vor Augen halt; sodann und insbesondere Wirkungen im Sinne der 
Generalpravention, da den gesund empfindenden Menschen ein besonderer Ab- 


scheu vor Taten, die nur durch Zuchthausstrafe ihre Siihne finden k6nnen, er- 
fassen miisse27, 


"4 S.c. Gent. III, 146. 25 BegrEntw. 31 f. 


*° Vgl. auch Schmitz, Zur Seelsorge der zum Tode Verurteilten in tBbvetiten Caritas und 
Kerker, Freiburg 1926, 34 ff. 


27 Vel. Kriegsmann, Einfiihrung in die Gefangniskunde, Heidelberg 1912, 126 f.; Frede- 
Griinhut, a. a.O. 9. 
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ITT. 


Nachdem wir den EntwStGB einer Priifung beziiglich seiner Stellungnahme 
zur Grundlage allen Strafrechtes, zur Lehre von Schuld und Siihne, unterzogen 
und ein im allgemeinen befriedigendes Ergebnis festgestellt haben, gehen wir 
dazu uber, zuzusehen, inwieweit und von welchen Erwagungen aus der 
Staat die Rechtsordnung mit Hilfe seines Strafrechtes zu schiitzen gewillt 
ist. Der beschrankte Umfang unserer Arbeit mu8 aber dazu drangen, daB wir 
uns hierbei auf jene Paragraphen des EntwStGB beschranken, in denen die Be- 
rilhrungspunkte zwischen Recht und Sittlichkeit besonders klar in die Erschei- 
nung treten. 

Vorausgeschickt sei die Bemerkung, daB es nicht Aufgabe des Staates sein 
kann, bestimmte Siinden als solche zu bestrafen, das StrafmaB nach der 
GroBe der begangenen Siinden zu bemessen. Der Kampf gegen die 
Siinde ist nicht Aufgabe des Strafrechtes, sondern der Moral, und Siinden richtig 
bestrafen kann nur einer, Gott. Aufgabe des Staates ist es vielmehr, das all- 
gemeine Wohl zu pflegen und zu schiitzen, und wenn er seinen Rechtsschutz 
den natiirlichen Rechten des Einzelmenschen wie den Rechten der Gesellschaften 

 angedeihen 1la8t, wenn bestimmte Normen der Sittlichkeit von ihm zum Gesetz 
erhoben und im Ubertretungsfalle strafrechtlich geahndet werden, so ist er in 
dieser Handlungsweise nur bestimmt von seiner Pflicht, fiir das bonum commune 
Sorge zu tragen. Es braucht also der Staat nicht alles, was Siinde ist, zu 
bestrafen, und wenn er bestimmte moralische Vergehen zu juridischen macht, 
braucht der Tatbestand, den er unter Strafe stellt, quantitativ nicht véllig dem 
Tatbestand entsprechen, der einen bestimmten VerstoB gegen das Sittengesetz 
bedeutet?®. Beziiglich der Hoéhe der Strafe ist zu sagen, da sie dann als 
gerecht angesehen werden muB, wenn sie eine angemessene Siihne in sich schlieBt 
und geeignet ist, das bedrohte Rechtsgut und damit das allgemeine Wohl zu 
schiitzen. Andererseits ist aber auch zu sagen, daB der Staat, obwohl die Pflege 
der Sittlichkeit zundachst Sache des Einzelnen und dann der Kirche ist, doch 
auf dem Wege der Gesetzgebung, insbesondere der Strafgesetzgebung, die Sitt- 
lichkeit als wesentliches Erfordernis des irdischen Wohles zu schiitzen und zu 
fordern hat?®, wobei er bestrebt sein muB, es zu verhiiten, daB durch ethisch 
unvollkommen oder falsch grundgelegte Gesetze die Gewissen der Untertanen 
verwirrt werden. Insbesondere hat auch der Staat die Religion zu schiitzen*. 
Denn die religidsen Pflichten sind ein Teil der sittlichen; Ubung der Religion 
ist ein Grundrecht eines jeden Menschen, begriindet in seiner Veranlagung fir 
Religion; endlich gehért es zum natiirlichen Recht, da8 Menschen Vereine zur 
Pflege der Religion griinden, weshalb auch die Kirche zu schiitzen ist. Der Schutz 
der Religion durch den Staat geschieht auch in seinem ureigensten Interesse, ist 


28 Vel. Cathrein, a.a.O., Bd. 2, 648. 
29 Cathrein, a.a.O., Bd. 2, 545. 
3° Cathrein, a.a.O. 547 ff. 
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es doch gerade die Religion, die den Staat mit der festesten Autoritat, der gott- 
lichen, umkleidet. Freilich wird der Schutz der Religion in einem paritatischen 
Staate, dessen Biirger die verschiedensten Weltanschauungen vertreten, schwierig 
und nur in beschranktem Umfange méglich sein, zumal, wenn vollste biirgerliche 
Paritat verfassungsgema8 garantiert ist. 

Unserer religids-sittlichen Einstellung ware es am entsprechendsten, wenn der 
Staat die Religion und ihre Einrichtungen schlechthin unter den Schutz des 
Strafrechtes stellen wiirde. Allein der moderne deutsche Staat ist dazu auBer- 
stande, da nach der Reichsverfassung (Artikel 135) alle Biirger volle Glaubens- 
und Gewissensfreiheit genieBen, so da& das Strafgesetzbuch nichts enthalten 
darf, ,,was die Gewissen bindet; einem jeden mu es auch freistehen, fiir seine 
religidse Uberzeugung in Wort und Schrift einzutreten, fiir sie zu werben, sie 
gegen Angriffe zu verteidigen“ (zu vergleichen Artikel 118 der Reichsverfassung**). 
Kann so der moderne Staat die Religion an sich nicht schiitzen, so will er doch 
den ,,religidsen Frieden‘ unter seinen Schutz nehmen. Es soll daher straf- 
rechtlichen Schutz finden die Religionsfreiheit, d. h. die freie Betatigung der 
religidsen Uberzeugung innerhalb einer ,,im Reiche bestehenden Religionsgesell- 
schaft‘' (§§ 180, 181). Sodann soll geschiitzt werden das religidse Gefthl 
des Einzelnen. Den Vorschriften des EntwStGB liegt der Gedanke zugrunde, 
daB jeder seiner inneren Uberzeugung fiir oder gegen die Religion Ausdruck geben 
kann, daB es aber ,,Pflicht eines jeden ist, in der Erérterung von Dingen, die 
andern heilig sind, in der Form MaB zu halten‘‘. Dieser Einstellung des Entwurfs 
entspricht es auch, daf& von Gotteslasterung (vgl. § 166 RStGB) im Entwurf 
nicht mehr die Rede ist. Ihr kann mit Hilfe des § 180 EntwStGB begegnet wer- 
den, da sie gegen den Glauben der meisten im Reiche bestehenden Religions- 
gesellschaften verstoBt und daher vor das richterliche Forum gezogen werden 
kann. Entspricht so die geplante Gesetzgebung nicht allen unseren Wiinschen, 
so ist doch anzuerkennen, daf der Religion in vielem gedient ist, wenn unter straf- 
rechtlichen Schutz gestellt sein sollen die éffentliche (nicht private!) Beschimp- 
fung des Glaubens der Kirche, ihrer Einrichtungen und Gebrauche in einer ihre 
Angehorigen verletzenden Weise (§ 180), sodann Stérungen des Gottesdienstes 
und einzelner gottesdienstlicher Handlungen (§ 181). 

Wenn in den §§ 180 ff. der EntwStGB begreiflicherweise den Belangen der Re- 
ligion nicht in dem Umfange gerecht werden kann, wie wir von unserem natur- 
rechtlichen und theistischen Standpunkte aus es wiinschten, so ist dafiir § 148 
um so erfreulicher: hier werden aus der Stellung der Kirchen als Korper- 
schaften des 6ffentlichen Rechtes die gebiihrenden strafrechtlichen Fol- 
gerungen gezogen. ,,Zwar rdumt er (d.i. der Entwurf) den Religionsdienern dieser 
Kirchen nicht die Stellung eines Amtstragers (d. h. Beamten) ein, wohl aber 
unterwirft er den Trager von Amtern der Religionsgesellschaften, soweit diesem 

ee 
31 BegrEntw. 91. 
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staatliche Funktionen und Aufgaben iibertragen sind, hinsichtlich bestimmter 
Delikte den verscharften Tatbestanden des Beamtenrechts (§ 148). Ein Reli- 
gionsdiener, dem z. B. die Verwaltung des Kirchenvermégens iibertragen ist und 
der sich an den erhobenen Steuerbetragen vergreift, wird nach dem Entwurf in 
gleichem straferschwerenden Mage beurteilt wie der Beamte, der sich gleich- 
gearteter Delikte schuldig macht. Solche Regelung entspricht durchaus dem 
Rechtsempfinden unseres Volkes und der Stellung, die der Religionsdiener ein- 
zunehmen pflegt, sie ist auch das natiirliche Korrelat fiir die verfassungsrecht- 
liche Stellung der christlichen Kirche als Kérperschaft des 6ffentlichen Rechts. 
Auch sonstwie gibt der Entwurf in unzweideutiger Weise seinem Interesse und 
damit dem Interesse des Staates fiir die christlichen Kirchen Ausdruck. Aus der 
Erwagung heraus, zu verhindern, daB sich Unwiirdige in die Amter der Reli- 
gionsgesellschaften einschleichen und dadurch die Stellung geistlicher Wiirden- 
trager erlangen (Begr. S. 83), stellt der Entwurf das Erschleichen eines kirch- 
lichen Amtes (§ 146) bzw. der Befahigung zu einem solchen Amte (§ 147) unter 
Strafe (§ 148 Abs. 2). Er bestraft nicht nur den, der die geistliche Anstellungs- 
behOrde tiber einen Umstand tauscht, der die Anstellung ausschlieBen wiirde und 
dadurch bewirkt, da& ihm oder einem andern ein kirchliches Amt iibertragen 
wird; sondern auch den, der vor einer geistlichen Behérde eine Priifung ablegt, 
um seine Befahigung zum geistlichen Beruf oder einem geistlichen Amte nach- 
zuweisen oder eine Anstellung oder einen Titel zu erlangen, und dabei eine ganz 
oder im wesentlichen fremde Priifungsleistung als eine eigene ausgibt oder einen 
andern dazu bestimmt, die Priifung ganz oder teilweise fiir ihn abzulegen. Auch 
dieser Dritte soll nach dem Entwurf einer Strafe unterworfen werden, die sich 
steigert, wenn der Dritte gewerbsmaBig handelt oder sich 6ffentlich zur Unter- 
stiitzung erbietet‘‘*?. Erfreulich und dem Schutze der Religion dienlich ist ferner- 
hin, wenn nach § 392 EntwStGB Abs. 3 die Titel, Wiirden, Amtskleider und 
Amtsabzeichen der Religionsgesellschaften des 6ffentlichen Rechtes durch Geld- 
strafe geschiitzt werden, wahrend bisher strafrechtliche Sicherungen nur § 166 
RStGB bietet, wenn Amtskleidung und Amtszeichen zum Zwecke der Ver- 
spottung einer Religionsgesellschaft miBbraucht oder mit ihnen grober Unfug 
nach § 360 Ziff. 8 RStGB getrieben wird. Einer gleichen konsequenten Rechts- 
auffassung von der Stellung der Kirchen als Kérperschaften des 6ffentlichen 
Rechtes entspricht es auch, wenn nach § 322 EntwStGB den Kirchenbehérden 
ein Antragsrecht auf Strafverfolgung zustehen soll, sofern ein ihnen unterstellter 
Geistlicher durch iible Nachrede, Verleumdung oder Beleidigung, die wahrend 
der Ausiibung des geistlichen Dienstes oder in Beziehung auf den Dienst begangen 
wurde, verletzt ward. Das gleiche Antragsrecht soll zugebilligt sein (§ 269 
EntwStGB), wenn eine Korperverletzung (§ 259, 260) gegen einen Geistlichen 
im Dienste oder mit Beziehung auf den Dienst begangen wurde. 


82 Schorn, Religion und Strafrecht in Deutsche Richterzeitung, Jahrg. 1928, 14. 
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Religids-kirchliche Interessen werden weiterhin beriihrt beim Zweikampf. 
Wir stehen auf dem Standpunkt, daB das Duell in jeder Form den strafrechtlichen 
Bestimmungen iiber Totung und Korperverletzung unterstellt sein muBte, dab 
folgerichtig im EntwStGB kein Abschnitt iiber den Zweikampf notig ist. Der 
Entwurf dagegen ist der Auffassung, daB zwischen dem Zweikampf und zwischen 
Korperverletzung und Tétung ein wesentlicher Unterschied besteht, daB daher 
im Interesse der materiellen Gerechtigkeit eigene Gesetzesparagraphen fiir den 
Zweikampf notig sind (§ 270 ff.), die entsprechend mildere Strafen vorsehen. 
Grundsatzlich wird es aber verpént, Ehrenhandel mit Waffen zum Austrag 
zu bringen, Straflosigkeit soll bei Zweikampf nur eintreten, wenn er sportliche 
Zwecke (Studentenmensur) verfolgt und dabei Vorkehrungen getroffen sind, daB 
eine Lebensgefahrdung und eine erhebliche Gesundheitsschadigung regelmaBig 
ausgeschlossen sind®%, 

Ebenfalls um religidse Belange handelt es sich angesichts des Bestehens ge- 
nauer kirchlicher Entscheidungen, wenn der Entwurf Stellung nimmt zu den 
Fragen der Abtreibung und der Schwangerschaftsunterbrechung (§§ 253 
und 254). Wenn wir es auch verstehen, daB der Staat die Auffassung der Kirche 
iiber procuratio abortus und Schwangerschaftsunterbrechung heute nicht zu all- 
gemein giiltigen und unter Strafsicherung gestellten Normen machen kann, so 
will uns doch diinken, daB es verfehlt ist, wenn nur fiir gewerbsmaBiges Abtreiben 
Zuchthausstrafe bis zu 10 Jahren vorgesehen ist, sonst aber Abtreibung an der 
Schwangeren oder der Schwangeren an sich selber immer nur mit Gefangnis 
geahndet werden oder in milde gelagerten Fallen gar straffrei sein soll. Die 
herrschende, das Volk in seinem Bestand bedrohende Abtreibungsseuche kann 
dann nur bekampft werden, wenn der Allgemeinheit an der Hohe der Strafbestim- 
mungen ein MaBstab vorgehalten wird, an der sie das Gefahrliche und Unsittliche 
der Abtreibung ablesen kann. Wie jeder Gefangnisseelsorger weiB, sind die ge- 
milderten und verhaltnismaRig geringen Strafen fiir Abtreibung nicht geeignet, 
Abtreiber und Abtreiberinnen im Sinne der Spezialpravention zu beeindrucken. 
Es lage sehr im Sinne des wohlverstandenen Selbstinteresses der Gesellschaft, 
wenn hier mit starkeren Strafen eingeschritten wiirde. Auch scheint es uns be- 
denklich, wenn es approbierten Arzten schlankweg straflos gestattet sein soll, 
mach den Regeln der arztlichen Kunst zur Abwendung einer auf andere Weise 
nicht abwendbaren ernsten Gefahr fiir das Leben oder die Gesundheit der Mutter“ 
eine Abtreibung einzuleiten oder aus dem gleichen Grunde ,,ein in der Geburt 
begriffenes Kind zu toten‘*. Wir verstehen es, wenn bei der heutigen Einstellung 
der medizinischen Wissenschaft der Entwurf, der den verschiedensten ethischen 
Auffassungen gerecht werden mu8, hier von der katholischen Moral teilweise 
abweicht, sind aber der Ansicht, daB dieser § 254 fiir gewissenlose Arzte die 
Gefahr schrankenlosen Tuns in sich birgt. Auch muB gesagt werden, daB eine 
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arztlich eingeleitete und durchgefiihrte Schwangerschaftsunterbrechung denn 
doch nicht so gefahrlos ist, wie es den Anschein haben kénnte. So haben nach 
russischen Feststellungen von 155000 Abortusoperationen 66000 die Erkrankung 
der Mutter zur Folge gehabt, und 3000 Frauen sind an den Operationen zugrunde 
gegangen**. So wenig also diese angestrebte Gesetzgebung der christlichen Moral 
dienen kann, vielmehr die ethischen Begriffe verwirrt und schadigt, so wenig 
dient sie dem Staatswohl, was wir mit Bedauern feststellen. Erfreulich aber ist, 
daB nach § 255 die offentliche Anpreisung antikonzeptioneller Mittel und von 
MittelIn zur Unterbrechung der Schwangerschaft sowie die Ausstellung solcher 
an allgemein zuganglichen Orten mit Gefangnis bis zu zwei Jahren bestraft 
werden soll. 

Eng verwandt mit den Problemen der procuratio abortus und der Schwanger- 
schaftsunterbrechung ist das der Sterilisation Geisteskranker beiderlei Ge- 
schlechts und solcher Frauen, deren Gesundheit durch die Folgen des Ge- 
schlechtsgebrauches gefahrdet werden kann. Es ware aus den verschiedensten 
Griinden ethischer, volksgesundheitlicher und juristischer Art erwiinscht, daB 
hier, namentlich auch im Strafgesetz, gesetzliche Bestimmungen getroffen 
wurden, die einigermaBen Klarheit in die Angelegenheit brachten und den offen- 
kundigen Mifbrauch solcher Operationen unter Strafe stellten®>. Wenn der Ent- 
wurf einen § 263 ,,Heilbehandlung“ vorsieht und bestimmt: ,,Eingriffe und Be- 
handlungen, die der Ubung eines gewissenhaften Arztes entsprechen, sind keine 
K6rperverletzungen im Sinne des Gesetzes‘‘, so ist damit die arztliche Ethik, die 
alles andere als eine einheitliche, unveranderliche Grd8e ist, vorderhand als 
Schiedsrichterin in dieser 4uferst wichtigen Frage bestellt, und es ist Mayer zu- 
zustimmen, der es fiir notwendig halt, da& der Gesetzentwurf vom 4. Juli 1914 
gegen Unfruchtbarmachung und Schwangerschaftsunterbrechung, wenn auch in 
veranderter Form, dem Deutschen Reichstag wieder vorgelegt werde**. 

Damit sind wir von der Betrachtung kirchlicher und kirchlich-ethischer Be- 
lange beziiglich des neuzuschaffenden Strafrechtes zur Wertung der rein ethischen 
Belange iibergetreten. Wir miissen es uns versagen, Ausfiihrungen dariiber zu 
machen, wie das Strafrecht fiirderhin Eigentum, Ehre, Leben und 6ffentliche 
Ordnung schiitzen will; wir begniigen uns mit der Feststellung, da hier in wei- 
testem Umfange dem natiirlichen und géttlichen Rechte Rechnung getragen 
wird. Bei der bekannten Sorge der Kirche um die Gesundheit des Sexuallebens 
miissen wir aber, wenn auch nur kurz, einen Blick tun in jene Abschnitte des 
ersten Buches EntwStGB, die sich mit dieser Materie befassen. 

,-Die EntschlieBung dariiber, inwieweit Verfehlungen gegen die Sitt- 
lichkeit mit Strafe zu bedrohen sind, stellt den Gesetzgeber vor eine besonders 
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schwierige und verantwortungsvolle Aufgabe. Zwei Auffassungen stehen ein- 
ander schroff gegeniiber. Die eine geht dahin, daB die Gesetzgebung sich gerade 
auf diesem Gebiete die gréBte Zuriickhaltung auferlegen miisse; daS mit den 
Waffen des Strafrechts, von den grébsten Ausschreitungen abgesehen, weit mehr 
Schaden als Nutzen bewirkt werde; da& der Strafschutz des geltenden Gesetzes 
weit iiberspannt, und deshalb ein Abbau der bestehenden Gesetze dringend er- 
forderlich ist. Im Gegensatz dazu wird nicht minder lebhaft die Auffassung ver- 
treten, daB® die bestehenden Gesetze nicht ausreichten, um unser Volk und ins- 
besondere die heranwachsende Jugend vor sittlicher Gefahrdung zu behiiten, 
daB zum Schutze der Reinheit, der Kraft und der Gesundheit des Volkslebens 
auf die Waffe des Strafrechts nicht verzichtet werden kénne, und daB deshalb 
nicht ein Abbau, sondern eine Verscharfung der bestehenden Strafgesetze er- 
forderlich sei.‘‘ Mit diesen Worten schildert die BegrEntw*’ die Schwierigkeiten 
des Gesetzgebers in der Schaffung von Gesetzen, die dem allgemeinen Rechts- 
empfinden Rechnung tragen diirften. Es muB gesagt werden, daB sich in der 
neuen Fassung des EntwStGB neben Spuren einer ,,neuen Sittlichkeit‘ trotz 
allem viel des Erfreulichen findet. So ist es héchst erfreulich, daB trotz viel- 
seitiger Bekampfung sich ein § 295 findet, der die Bestialitat, und ein § 296 
und 297, der die Unzucht zwischen M4&nnern nach wie vor unter Strafe 
stellt, ein § 299, der ,,unziichtige Handlungen vor Kindern“ im Gegen- 
satz zum geltenden Recht, das eirie solche Bestimmung nicht kennt, zu einem 
besonderen Delikte macht. Erfreulich sind auch die §§ 289 ff., in denen Unzucht 
unter MiBbrauch des Abhangigkeitsverhaltnisses der Geschaddigten in 
besonderen Fallen eigens und nachdriicklich unter Strafe gestellt wird. Hervor- 
zuheben, weil neues Recht schaffend und unserem sozialen Empfinden besonders 
entsprechend, ist § 289 ,.Notigung Abhangiger zum Beischlaf*: ,,Wer 
eine Frau (= jede weibliche Person, vgl. §9 Nr. 3) unter MiBbrauch ihrer durch 
ein Dienst- oder Arbeitsverhaltnis begriindeten Abhangigkeit zum auBerehe- 
lichen Beischlaf nétigt, wird mit Gefangnis bestraft.“‘ Zu begriiBen ist, daB, 
wie heute so auch fiirderhin, in §§ 304—309 die Forderung und Begiinstigung 
fremder Unzucht durch Kuppelei, Frauen- und Kinderhandel und Zu- 
halterei unter Strafe gestellt sein sollen, wobei zu bemerken ist, daB infolge 
des neuen Gesetzes zur Bekampfung der Geschlechtskrankheiten das Gewahren 
von Wohnung an eine Person iiber achtzehn Jahre, die Unzucht treiben will, 
dann nicht als Kuppelei im Sinne des Gesetzes gelten kann, wenn damit nicht 
eine Ausbeutung dieser Person oder ein Anwerben oder ein Anhalten zur Un- 
zucht verbunden ist. Erfreulich ist weiterhin, daS der Ehebruch (§ 312), trotz 
mancherlei Gegenstrémungen, fernerhin als Antragsdelikt beibehalten werden 
soll. Wenn das Gericht, im Gegensatz zum noch geltenden Rechte, von Strafe 
absehen darf, falls zur Zeit des Ehebruches die hausliche Gemeinschaft des Ehe- 
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gatten aufgehoben war, so kann man sich mit dieser Rechtslage insofern ab- 
finden, als ethisch vollwertige durch Ehebruch geschadigte Menschen selten von 
ihrem Antragsrecht Gebrauch zu machen pflegen, und Anzeige wegen Ehebruches 
meist nur aus gemeiner Rachsucht geschieht. Weniger erfreulich ist aber der 
Blutschandeparagrap h (§ 290), der den Begriff Blutschande nur auf den 
Geschlechtsverkehr der Aszendenten und Deszendenten anwendet, nicht auf den 
Verschwagerten bis zu einem gewissen Grade, so daB& Geschlechtsverkehr etwa 
des Stiefvaters mit der Stieftochter nicht mehr als Inzest betrachtet werden und 
dann nur strafbar sein soll, wenn er unter § 292 (Unzucht mit minderjahrigen 
Pflegebefohlenen) oder dazu noch unter § 286 (Unzucht mit Kindern) fallt. Man 
mag strafrechtlich** mit einem solch eingeschrankten Inzestbegriff unter Zu- 
hilfenahme der §§ 286 und 292 auszukommen meinen, das Strafgesetz hat aber, 
wie wir schon sagten, in den Augen des Volkes mehr oder weniger die Funktion 
eines Sittenkodexes, weshaib wir eine Anpassung des juristischen Begriffes Blut- 
schande an den kirchlich-ethischen wiinschen miissen, schon im Interesse der 
Gesundheit des Familienlebens. Zu billigen ist dagegen wieder § 291, der ,,Un- 
zucht“ mit minderjahrigen Abkémmlingen mit Strafe bedroht, wahrend 
das geltende Recht nur die eine unziichtige Handlung, den Beischlaf, unter 
Strafe stellt, sodaB z. B. ein Vater oder GroBvater heute noch eine heranwachsende 
Tochter straffrei unsittlich betasten oder erregen kann, ohne, wie spater, Zucht- 
hausstrafe bis zu fiinf Jahren befiirchten zu miissen. 

Noch waren die §§ 300—303, die Strafandrohungen beztiglich der Feilhal- 
tung, des Verkaufs und sonstiger Verbreitung unziichtiger Schriften 
und Abbildungen, von Sachen zu unziichtigem Gebrauche, von Mit- 
teln zur Verhiitung von Geschlechtskrankheiten oder beziiglich der An- 
kiindigung zu unztichtigem Verkehr enthalten, einer Wertung zu unter- 
ziehen. Es geniige, festzustellen, daB solche Bestimmungen tiberhaupt vorge- 
sehen sind, ohne ein Wort zu verlieren, welchen Umfang und welche Tragweite sie 
haben, inwieweit sie unserm moralischen und rechtlichen Empfinden entsprechen 
oder nicht. Die gerichtliche und polizeiliche Praxis hat uns schon lange tber 
deren Bedeutung belehrt. 


nae 
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Das Problem einer Revision der Psalmen mit 
besonderer Riickksichhtnahme auf das Brevier. 


Von Professor Dr. H. Herkenne in Bonn!. 


lagen iiber schwieriges Verstandnis der lateinischen Psalmen der Vulgata 

und des Breviers (==Psalterium Gallicanum) sind eine bekannte Erscheinung 

im Klerus. Bei unserer kritischen Zeiterscheinung ist es nicht verwunderlich, 
wenn neuerdings auch in der Offentlichkeit dem Verlangen nach einer Revision 
des offiziellen lateinischen Psaltertextes Ausdruck gegeben wurde*?. Da8 der 
papstliche Stuhl einer solchen Revision nicht abgeneigt ist, zeigt ein Dekret der 
Ritenkongregation vom 25. Marz 1914 (Act. Ap. Sed. VI, 1914, 192). Vorlaufig 
haben Einzelne privatim den Brevierbetern aus ihrer Not zu helfen gesucht, 
indem sie die Brevierpsalmen mit danebenstehender deutscher Ubersetzung 
herausgaben. So Pfarrer Stephan (Psalmenschliissel, 3. Aufl., Miinchen 1926). 
Das Werk empfiehlt sich fiir den Klerus dadurch, da es zunachst eine gute 
Einfiihrung in die Psalmenlatinitat bietet. Eine solche systematische Anleitung 
darf heute um so weniger bei der Vorbildung des Klerus fehlen, je mehr das 
humanistische Gymnasium und besonders das hebrdische Studium an dem- 
selben zum groBen Nachteil unserer Theologen zuriicktritt. Die deutsche Uber- 
setzung von Stephan liest sich gut,. ist freier gehalten und nicht selten nach dem 
abweichenden hebrdischen Wortlaut gestaltet, doch scheint mir fiir einzelne 
Stellen eine Nachpriifung durch einen biblischen Fachmann bei einer Neuauflage 
geboten. Ein ahnliches Werk hat ein Alttestamentler, F. Wutz, herausgegeben 
unter dem Titel ,,Die Psalmen des Breviers textkritisch untersucht‘‘, Miinchen 
o. J. (1926). Die deutsche Ubersetzung sucht dem Leser unter Anwendung von 
Kursivdruck ein Bild von der richtigen Lesung so mancher sonst unverstand- 
licher oder korrumpierter Stellen zu geben. Diese Ausgabe von Wutz ist zum 
weitaus groBten Teile eine Wiederholung der Psalterrevision, wie er sie uns erst- 
mals in seinem gréBeren Werke ,,Die Psalmen textkritisch untersucht‘‘, Miin- 
chen 1925, geboten hat. Letzteres ist vor allem auf der Theorie aufgebaut, daB 
die LXX, auf die ja unsere Brevierpsalmen zuriickgehen, bei ihrer Ubertragung 
einen mit griechischen Buchstaben transkribierten hebraischen Text vor Augen 
gehabt hatten und sich aus diesem Buchstabenbilde eine Reihe bisher verkannter 
oder unlosbarer Wort- und Sinnverwechslungen ergaben, nach denen man den 
Psalmentext zu korrigieren hatte. Hierfiir postuliert Wutz eine lange Liste von 
Wurzeln und Wortern, die bisher im Hebraischen verschollen gewesen, aber aus 
den stammverwandten semitischen Sprachen nachzuweisen seien. F. Stummer 
fae eee a een te 

* Zu diesem Aufsatz vgl. Herkenne in dieser Zeitschrift Il, 123 ff. ° 
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hat in dieser Zeitschrift II], 101 ff. das Psalmenwerk von Wutz als in seiner 
Grundidee verfehlt abgelehnt, obwohl damit dem Rufe des Verfassers als Ge- 
lehrter kein Abbruch geschehen sollte. Ahnlich urteilten andere Fachleute, wie 
F. Zorell S. J. (Biblica VIII, 103 ff.), N. Peters (Theol. Revue 1927, 470 ff.) u. a. 
Ich selbst habe studienhalber das Psalmenwerk von Wutz eingehend durch- 
gesehen und mu8 mich nach meinem Befunde der Ansicht der Genannten an- 
schlieBen. Ich bemerke das deswegen, weil Stummer wegen obigen Urteils gegen 
B. Walde im Anzeiger fiir die katholische Geistlichkeit Deutschlands, Frank- 
furt a. M. 1926, Nr. 11, sich verteidigen muBte. ,,Die Psalmen deutsch‘ (Schrif- 
tenreihe des Kierusblattes, Heft 2, Eichstatt 1927) von Wutz reproduziert nur 
seine bisherige Psalmenlesung mit vereinzelten Anderungen. Das Praktischste, 
was bisher zum Handgebrauch des Brevierbeters zur Verfiigung steht, ist wohl 
A. Miller 0. S.B. ,,Die Psalmen‘‘ (Ecclesia orans V), zuletzt erschienen Frei- 
burg i. B. 1923. Auch dieses bietet die Vulgata und daneben eine deutsche 
Ubersetzung, wobei offensichtliche Textfehler und unvermeidbare Sinnanderun- 
gen beiderseits durch Kursivdruck hervorgehoben sind. Dazu hat Miller als 
Fachgelehrter in der Ecclesia orans IV eine ,,Einfiihrung in die Psalmen“ (zuletzt 
erschienen Freiburg i. B. 1924) als Beigabe geliefert, die dem strebsamen Brevier- 
beter ein geschatzter Wegweiser in exegetischen und liturgischen Fragen 
werden und ihm iiber manche Schwierigkeiten, z. B. bei den sogenannten Fluch- 
psalmen, hinweghelfen kann. 

Neben dem Verlangen nach einem verstdndlicheren lateinischen Texte der 
Brevierpsalmen ist noch ein anderer Wunsch, auch seitens gelehrter katholischer 
Laien, zutage getreten, es méchte uns ndmlich einmal der Psalter ohne direkte 
Anlehnung an die Vulgata, aber mit mdéglichster Wiedergabe nach der wissen- 
schaftlich zu ermittelnden Urform in deutscher Ubersetzung geboten werden, das 
k6énne eben seiner Wertschatzung in weiteren Kreisen nur forderlich sein. An 
ein solches Ziel hat wohl auch mitgedacht S. Landersdorfer O.S.B., ,,Die 
Psalmen lateinisch und deutsch fiir gebildete Beter bearbeitet‘‘, Regensburg 1922. 
Der Verfasser stiitzt sich dabei besonders auf die Psalmenstudien von N. Schlogl 
O. Cist., die inzwischen tiberholt sind. Da er auch als jetziger Abt von Scheyern 
eine Zierde der Alttestamentler geblieben ist, wird er gewi8 in einer Neuauflage 
uns sein Bestes bieten. An weite Kreise richtet sich auch die Psalmentiber- 
tragung in P. Riefler, ,,Die Heilige Schrift des Alten Bundes nach dem Grund- 
text iibersetzt‘‘, I]. Bd. (2. Aufl. Mainz 1928). In der Beilage zu Nr. 305 der 
,»Kolnischen Volkszeitung’‘ vom 26. April 1925 schildert uns H. Getzeny, mit 
welcher riihrenden Hingabe Riefler, sein Tiibinger Lehrer des Alten Testamentes, 
sich dem genannten Werke gewidmet hat. Die Sprache ist mitunter geradezu 
klassisch. RieBler als unermiidlicher Fachmann bietet uns auch die Gewahr, 
daB er immer wieder die bessernde Hand anlegen wird, wenn die Zukunft uns 
neue sichere Erkenntnisse im Psalmentext bringen wird. 

Schon seit langerem mit Arbeiten fiir einen neuen Psalmenkommentar be- 
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schaftigt, glaube ich damit auch berechtigt zu sein, vor allem vor dem Klerus 
hier das Problem einer verstandlicheren Gestaltung und Besserung unserer 
offiziellen lateinischen Psalmen zu erértern. Nach welcher Richtung hin ware 
eine solche zu wiinschen? Welches sind die Mittel, welches die Schwierig- 
keiten und Schranken fiir die Lésung des Problemes? Ich werde hierbei 
mehrfach auf das eingangs erwadhnte Buch des Pfarrers Schmid zuriickgreifen, zu- 
mal es eine Stimme aus dem Seelsorgsklerus ist. Da ich hierbei die Schwierig- 
keiten des hebraischen Textes mitberiicksichtigen muB, so fallt zugleich Licht 
auf das andere oben beriihrte Problem einer privaten deutschen Wiedergabe der 
Psalmen nach dem Urtext. 

I. Um gleich von vornherein die Miihen jedweder Revision des Psalters klar- 
zustellen, so sei hier bemerkt, daB dessen Text schon vor Entstehung der altesten 
Ubersetzung, der LXX, eine langere Geschichte durchgemacht hat. Zundchst 
ist anzunehmen, daB schon in dlterer Zeit der Psalmentext bewuBt mit einer 
gewissen Freiheit behandelt wurde, ohne dab damit die dogmatische Integritat 
zu leiden brauchte. Z. B. Psalm 107 (108) ist zusammengestiickelt aus Teilen 
der Psalmen 56 (57) und 59 (60). Die Vertauschung der Gottesnamen Jahve 
und Elohim muB 6fters in den Psalmen vorgekommen sein. Man darf vermuten, 
daB auch der Gebrauch als Gemeindelieder auf den Psalmentext eingewirkt hat. 
Variationen wie in unseren 4lteren Kirchenliedern diirfen wir erst recht bei 
alteren Gesangen voraussetzen, die erst in einer jiingeren der fiinf Sammlungen 
des Psalters Aufnahme fanden. Die hier behauptete freiheitliche Behandlung 
des Bibeltextes kann fiir den kein AnstoB sein, der einmal die hebraische und die 
LXX-Form des Buches der Spriiche miteinander verglichen hat. 

Eine auch vom Brevierbeter leicht zu bemerkende Variante bieten die 
Psalmen 13 (14) und 52 (53) in Mat. fer. II und Prim. fer. IV. Streicht er in 
ersterem die Worte ,,Sepulchrum patens‘ etc. bis ,,ante oculos eorum“ als 
spateren Zusatz, so findet er, daB beide Psalmen, abgesehen von den Abweichun- 
gen in V.6, urspriinglich dasselbe Lied gewesen sind. Wenn man dann die 
Varianten in V. 6 im Hebrdaischen verfolgt, so gewinnt man den Eindruck, daB 
auch unabsichtliche Anderungen, wie Schreib- oder Lesefehler, schon friih im 
Psalter mitgespielt haben. Nicht wenige Psalmenstellen sind uns heute unver- 
standlich infolge von Textkorruptionen, die sich schon in der Zeit vor der LXX 
eingenistet haben. Das MaB von Textschaden ist nach und nach in alter Zeit so 
gewachsen, daB man, um einen Psalmenkommentar zu schreiben, mehr wie die 
Halfte seiner Miihen auf die Textkritik verwenden mu8. Man ware fast versucht, 
sich seine Gedanken zu machen tiber eine gewisse Oberflachlichkeit, mit der solche 
Texte von Abschreibern im vorchristlichen Israel behandelt worden sind. Wer 
z. B. den griechischen Sirach mit den vor etwa 30 Jahren aufgefundenen hebra- 
ischen Fragmenten desselben vergleicht, mag sich wundern, daB die hebraische 
Abschrift, aus der der Enkel des Verfassers das Werk seines GroBvaters ins 
Griechische iibertrug, trotz der kurzen Zeitspanne zwischen beiden Genannten 
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schon manche nicht gerade belanglose Textschaden enthalten haben muB. Eine 
alte, bemerkenswerte Fehlerquelle fiir die Kopisten des Psalters war die wohl 
schon vor der LXX erfolgte Ubertragung des Textes aus der althebraischen 
Schrift in die aramaische, aus der spater die jetzige Quadratschrift entstand. 
Nachteilig mu8 auch fiir den Psaltertext die wiederholte Unterbrechung des 
Jahvekults zu Jerusalem in vorexilischer Zeit gewesen sein, weil damit eine 
fortgesetzte amtliche Kontrolle der Textiiberlieferung fehlte. Endlich, wer 
diejenigen Schwierigkeiten iiberschaut, die allen uns bekannten Psaltertexten 
gemeinsam anhaften, kommt wohl zu dem Eindruck, da& man bei der Re- 
organisation des Kultus nach dem Exil fiir die Folgezeit ein Normalexemplar 
zu Rate zog, liber dessen textkritischen Zustand man sich keine ernstere Rechen- 
schaft gab und zum Teil wohl auch nicht geben konnte. Vielleicht hatten bis dahin 
schon gewisse Umstande, wie verblaBte Schrift, Manuskriptverletzungen, fehler- 
hafte Ordnung des Textes, beim Abschreiben zu Stérungen gefiihrt. 

IT. Was nun das Problem eines verstandlicheren Textes unserer Brevierpsalmen 
(Psalterium Gallicanum) angeht, so erhoffen wohl manche die Lésung von der 
papstlicherseits angeordneten Revision unserer lateinischen Bibel durch die 
Vulgatakommission in Rom. Nehmen wir an, da8 diese das Psalterium Gallica- 
num bearbeitet, was nach Schmid der Fall sein soll, so hat dieser die obener- 
wahnte Hoffnung mit Recht als verfehlt bezeichnet. Durch jene Arbeit werden 
vorlaufig nur innerlateinische Korruptionen und Anderungen, Dubletten und 
andere spatere Zutaten entfernt, um die Urform des lateinischen Textes in még- 
lichster Reinheit zu gewinnen als Vorarbeit fiir Verbesserungen durch eine andere, 
spater zu erwartende Kommission.Die Hauptschwierigkeiten fiir den Brevierbeter, 
z. B. Hebraismen und die schon seit alters dunklen Stellen, werden unverandert 
wiederkehren. Nach einer Mitteilung von Hildebrand Hépfl O.S.B. (Das 
Heilige Land 1925, 160) soll sich die Arbeit der Vulgatakommission auf das 
lateinische Psalterium iuxta Hebraeos erstrecken, das Hieronymus direkt aus 
dem Hebrdischen anfertigte. 

Einer Ersetzung des Gallicanum des Breviers durch das Psalterium iuxta 
Hebraeos haben schon manche das Wort geredet, weil letzteres verstandlicher 
sei. Das gebe ich im groBen und ganzen zu. Aber auch die Arbeit des Hieronymus 
ist nicht frei von Sprachwendungen in der Art der sogenannten Hebraismen. 
Dabei geht sie auf eine jiingere hebraische Textform zuriick als die entsprechende 
LXX-Vorlage des Gallicanum. Man kann daher stellenweise sehr geteilter 
Meinung sein, ob sie uns auch inhaltlich einen besseren Text bietet. Aus Pietat 
gegen das Althergebrachte und zugleich in Anerkennung der Verdienste des 
hl. Hieronymus um die lateinische Bibel habe ich schon friiher den Gedanken 
geduBert, es méchte das Gallicanum beibehalten werden, aber so, da man fir 
wiinschenswerte und unablehnbare Anderungen den Wortlaut méglichst dem 
Psalterium iuxta Hebraeos entnehme (vgl. diese Zeitschrift I] 124). Natiirlich 
geht das Festhalten an diesen sogenannten historischen Texten nur so lange, 
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als uns einer derselben eine zuverlassige oder doch annehmbare Lesung bietet. 
Die Schwierigkeiten werden da fiihlbar, wo man nach einer anderen Lesart sich 
weiter umsehen muB, ganz besonders bei den zahlreichen cruces interpretum, die 
teilweise auf sehr alten Textschdden beruhen. DaB die Kirche solchen Stellen 
»ihre ganz besondere Sorgfalt zuwenden“ und einen Text bieten soll, ,,der vor 
der wissenschaftlichen Kritik standhalt‘‘, wie Schmid 24 sagt, ist selbstverstand- 
lich, aber so einfach ist die Sache doch nicht, wie er es sich denkt, wenn er dafir 
hauptsachlich auf die Arbeiten von Wutz verweist (vgl. oben S. 235). Fast jeder 
Psalmenkommentar bringt zu den ,,recht dunklen“ Stellen neue Verbesserungs- 
vorschlage. Tantum valent, quantum probant. Der einzelne Gelehrte steht da 
giinstiger als die Kirche. Jener mag in seiner Psalmenerklarung bei offenbaren 
Textschwierigkeiten seine Verbesserungen, die er vor seinem Gewissen ver- 
antworten zu kénnen glaubt, als privaten Vorschlag der Offentlichkeit vorlegen — 
bei einer offiziellen Bibelausgabe ist das aber eine noch viel ernstere Sache. Er- 
innern wir uns doch an die Erstlingsgabe der Vulgatakommission, die neue 
lateinische Genesis von H. Quentin O. S. B. (Romae 1926), ein standard-work, 
das noch lange nicht alle Fachgelehrten befriedigt hat! Vorlaufig hat sie fiir die 
Kirche nur privaten Charakter. Wir wollen auch nicht vergessen, da text- 
kritische Fragen nicht ohne weiteres zum Gebiete der kirchlichen Unfehlbarkeit 
gehoren. Wie die Kirche neue dogmatische Entscheidungen manchmal erst nach 
langjahriger vorheriger Diskussion unter den Theologen getroffen hat, obwohl 
sie dabei an dieses Postulat nicht gebunden war, so wird sie erst recht bei einer 
durchgreifenden Reform des offiziellen Psaltertextes nur bedachtsam vorgehen 
und sicher dem noch lange nicht abgeschlossenen Fortschritt gewissenhafter 
Kritik erst noch weiter zusehen, ehe sie uns ein endgiiltig emendiertes, fiir lange 
Zeiten berechnetes lateinisches Psalterium bieten wird. Ob bei Erreichung 
solchen Zieles noch einer unserer jetzigen priesterlichen Generation unter den 
Lebenden sein wird, will ich nicht entscheiden. Dieser Satz mag manchen Un- 
eingeweihten stutzig machen, aber es steht in dieser Sache auch das wissen- 
schaftliche Ansehen der Kirche vor der Welt mit in Frage. 

DaS eine griindliche Reform des Psaltertextes nur langsam, nur etappen- 
weise durchzufiihren ist, will ich im folgenden klarzustellen suchen. Soweit ich 
dabei, natiirlich salvo meliore, neue Gesichtspunkte fiir die Psalmenkritik biete, 
versichere ich, daB ich das Betreffende eingehend durchgepriift habe, wenn ich 
auch des mir zugemessenen Raumes wegen wissenschaftliches Beiwerk fort- 
gelassen habe. Ich gehe aus von der Annahme, da das Gallicanum unseres 
Breviers emendiert werden soll. 

1. Vorbedingung ist, da8 zunachst das Psalterium Gallicanum in méglichster 
kritischer Reinheit vorliege, wie dies der Vulgatakommission aufgetragen ist. 
Nach meinem obigen Vorschlage wiirde dies auch fiir das Psalterium iuxta 
Hebraeos notwendig sein. 

2. Es waren dann solche Lesarten zu rektifizieren, die offenbar auf 
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innergriechische Korruption der LX X-Vorlage zuriickgehen, z. B. 4,8 «a fructu» 
(= 4&0 xxprod st. dd xa190d) ; 77 (78), 36 «dilexerunt» (hydryoav st. Ardétyoav) ; 
auch wohl 21 (22), 18 «dinumeraverunt» (st. @jetOuyow ohne v = «dinume- 
ravi»; vgl. zu dieser Stelle spadter unten). 

3. Weiter waren die Stellen zu priifen, wo der lateinische Ubersetzer die 
griechische Vorlage nicht verstand ; z. B. 67 (68), 7 «unius moris» (= wovotpdrouc 
= ,,der Vereinsamte an Heimstatte wohnen laBt‘‘ = «solitarios», Hier.); 104 
(105), 19 «inflammavit eum» (= émtewoev adtév — ,,lduterte ihn‘, «probavit 
eum», Hier.). 

4. Ohne weiteres Bedenken kénnen auch diejenigen Stellen geandert werden, 
wo offensichtlich die griechisshe Vorlage des Gallicanum den hebrdischen Text 
falsch interpretiert hat; z. B. 73 (74), 15 «luvios Ethan» (= flumina fortia, 
Hier.) ; 75 (76), 3 «in pace» (st. in Salem); 87 (88), 11 «aut medici suscitabunt» 
(st. ,,oder werden Schatten auferstehen ?“‘); 118 (119), 70 «coagulatum est sicut 
lac» (st. ,,Fett‘‘, Symbol der Gefiihllosigkeit,); 126 (127), 4 «filii excussorum» 
(st. filii iuventutis, Hier.). Besonders ist hier zu bemerken, daB Psalm 138 (139), 
ein Preis auf Gottes Allwissenheit und Allgegenwart, nur infolge einer auch von 
Hieronymus gegebenen falschen Ubersetzung des V. 17, der als Antiphon dient, 
in die 2. Vesper der Apostelfeste aufgenommen wurde. Richtig wtirde jener Vers 
lauten: ,,Fiir mich aber wie (= zu) gewichtig sind deine Gedanken, 0 Gott, 
wie (= zu) gewaltig sind ihre Summen!‘‘. Auch in den Worten ibd. V. 11 «et nox 
illuminatio mea in deliciis meis» steckt ein Fehler; besser hieBe es «nox quoque 
lux erit circa me» (= Hier. =,,und zur Nacht sei das Licht ringsum mich‘, so 
daB ich mich vor Gottes Auge verbergen kénnte). Jener Fehler hat zur Aufnahme 
der betreffenden Worte in das praeconium paschale des Karsamstags gefiihrt. 

5. Ein besonderes Gewicht legt Schmid 19 auf besseren Ersatz fiir die harten, 
sinnerschwerenden Grazismen und Hebraismen — mit Recht. Z. B. 54 (55), 24 
«non dimidiabunt dies suos» (so auch Hier.) —,,sie werden nicht zur Halfte er- 
reichen ihre Lebenstage“ ist eine fiir die meisten dunkle hebradische Redensart ; 
ebenso die wértliche Wiedergabe der Partikel Lamed in 7, 14 «sagittas suas 
ardentibus (= ardentes) effecit». Schwierigkeiten bieten ferner dem Brevierbeter 
Hebraismen wie Feminin statt Neutrum (haec 118, 50. 56), Relativsatze ohne 
Relativpartikel (90,2 «Deus meus sperabo in eum»), negative Schwursatze 
durch si ausgedriickt (94, 11; 131, 3), hebraisierende Wunschsatze (13, 7 «quis 
dabit ex Sion salutare Israel» = ,,Kame doch aus Sion das Heil fiir Israel!“*) und 
noch vieles andere. Ich erwahne noch besonders die hebraische constructio 
praegnans, bei der ein Verbalbegriff in Gedanken zu erganzen ist. Als Beispiel 
wahle ich Eccli 34, 30 «qui baptizatur a mortuo» = ,,wer sich wascht, nachdem 
er einen Toten beriihrt hat‘‘, um zu zeigen, daB die gefallige Latinisierung der 
Hebraismen mitunter gutes Sprachgeschick erfordert. Da Hieronymus manche 
Hebraismen in seinem Psalterium beibehalten hat, beweist, da seine Arbeit 
unter dem Einflusse des Gallicanum stand. Das «unicam meam» 21, 21 (hebr. = 
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mein einziges“, sc. Gut = Seele) hat er iibrigens in «solitariam meam» ver- 
schlechtert. Es brauchen m. E. nicht alle Hebraismen ersetzt zu werden. Z. B. 
die Umschreibung eines Adjektivbegriffes durch den Genitiv eines Substantivs 
(vgl. 4,2 «Deus iustitiae meae» = ,,mein gerechter Gott‘), eine in der Vulgata 
haufige Erscheinung, diirfte wohl dem leicht verstandlich sein, der in seinen 
Studien einmal auf eine derartige Erscheinung hingewiesen wurde. Vgl. «odor 
suavitatis» im Offertorium missae. Das Gesagte mag auch im allgemeinen von 
der Nachahmung der hebrdischen sogenannten Verbaltempora im Gallicanum 
gelten, die tibrigens Hieronymus meist beibehalten hat, eine Erscheinung, die 
auch anderwarts in der Vulgata auftritt. Wie der Sprachanfanger nach geschick- 
ter Aufklarung das hebrdische Perfekt und Imperfekt im Deutschen bald richtig 
wiederzugeben lernt, so geniigt m. E. in der Regel fiir den Studierenden zu 
wissen: Perfekt im lateinischen Psalter stellt eine als vollendet gedachte, Futurum 
eine als nicht abgeschlossen aufgefaBte Handlung dar ohne Riicksicht auf deren 
Zeitsphare (Vergangenheit, Gegenwart, Zukunft). Ein passendes Lehrbeispiel 
bietet der lateinische BuBpsalm «De profundis» verglichen mit der unserem Volke 
gelaufigen deutschen Wiedergabe desselben. 

Wenn ich mich oben aus Pietat gegen den altlateinischen Psalter fiir dessen 
Beibehaltung ausgesprochen habe, so méchte ich damit auch fiir moglichste 
Wahrung seines Sprachgewandes eintreten. Schmid 18 schlagt z. B. vor, man 
solle «sanctification 95,6 (= Heiligtum) in gangbareres Latein («sacrarium») 
ummiinzen (besser ware nach dem Sprachschatze des Psalters «sanctuarium»). 
Ich erwahne den Fall bloB, um zu sagen, man mége nicht zu weitherzig bei 
derartigen Wiinschen sein. Sie kénnen sich auf Worter beziehen, die in dem 
betreffenden Sinne auch anderwarts in der Vulgata vorkommen (vgl. «sanctifi- 
catio», Is 63, 18) und mitunter auch in die Volkssprache der alteren Christianitat 
libergegangen sind. Und mii®te man nicht konsequenterweise die Forderung eines 
gangbaren Lateins auch fiir gewisse Stellen im MeBkanon aussprechen? Insofern 
im Psalter und Kanon Vulgarlatein zur Geltung gekommen sind, ist dies von 
historischer Bedeutung fiir die Kirche. Manche Schwierigkeiten des Bibellateins 
wtirden behoben, wenn unseren jungen Theologen rechtzeitig eine Einfiihrung 
in dasselbe geboten wird. Die kann sogar sehr anregend wirken, wenn man damit 
das Kirchenlatein verbindet, wo manche Ausdriicke wie «statio», «collecta», 
«pax» ein ganzes Stiick christlicher Geschichte in sich schlieBen. 

III. Die Durchfiihrung der bis jetzt empfohlenen MaBnahmen bedeutet natiir- 
lich nur eine unvollkommene Psalterverbesserung. Erwiinscht aber ist méglichste 
Beseitigung aller Sinnstérungen und mdglichste Annaherung an die Urform. 
Das oben, S. 234, angefiihrte Dekret der Ritenkongregation erwahnt fiir die 
Revision des Schrifttextes. im Brevier nicht nur «optimi (sc. Latini) codices», 
sondern auch «vetera monumenta». Als solche monumenta, die bei der Ver- 
besserung des Psalters weiterhelfen kénnen, fithre ich summarisch an: 

1) den hebrdischen Text, der aber in der vorliegenden massoretischen Form 
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an sehr vielen Stellen uns nicht mehr eine kritisch reine Gestalt bietet; denn die 
Massoreten, die denselben in einer Form der nachchristlichen Zeit mit Bei- 
behaltung von augenscheinlichen Kopistenfehlern und -grillen fixierten, hatten 
zum Ziel die méglichste Bewahrung des ihnen Uberlieferten und die Uniformierung 
des Bibeltextes fiir samitliche jiidischen Kreise. So haben wir auf8er bei biblischen 
Paralleltexten bedauerlicherweise nur wenige kritisch wertvolle hebrdische 
Varianten, zumal Handschriften mit abweichendem Text jiidischerseits all- 
mahlich beseitigt wurden. Zwar sollen die Massoreten durch kleine senkrechte 
Striche zwischen den Worten ihre jeweiligen Textbedenken angedeutet haben, 
aber tiber den Sinn des betreffenden Zeichens, des sogenannten Paseq, sind sich 
die Gelehrten nicht einig. 

2. die aus einem vorchristlichen hebraischen Texte geflossene LXX. Durch 
ihre meistens sklavische Ubersetzungstreue in den Psalmen kann sie der Kritik 
gute Dienste leisten. Nach A. Rahlfs (Septuaginta-Studien 2, Gottingen 1907, 39) 
haben wir von ihr zwei Hauptformen mit verschiedenen Untertypen. Sie kann 
erst dann voll ausgeschépft werden, wenn uns das sogenannte Gottinger Septua- 
ginta-Unternehmen seine Psalterausgabe beschert hat. ; 

3. Uberreste aus der Hexapla des Origenes, namentlich aus den griechischen 
Ubersetzungen des Aquilas, Theodotion und Symmachus nach dem Hebrdischen. 
Letztere hat bekanntlich der Englander Field flei8ig gesammelt. 

4. Die syrische Peschitta (zu den Psalmen kritisch ediert von W. E. Barnes, 
Cambridge 1904). Im Psalter zunachst auf dem Hebrdischen fuBend, verliert 
sie fiir uns an Wert, weil sie hier mehrfach bei der LXX Anleihen gemacht hat. 

5. Das Targum, d. h. die aramdische Wiedergabe des Psalters. Sie ist mit: 
unter, z. B.in dem schwierigen Psalm 67 (68), stark paraphrastisch und vermengt 
jiidische Exegese mit dem Text. Aber nach meiner Erfahrung lat sich doch 
manche aufermassoretische hebrdische Lesart in ihr aufsptiren. In bezug auf 
Ausbeute fiir die Textkritik erscheint sie mir wertvoller als die Psalmentiber- 
setzung des Hieronymus aus dem Hebrdischen. Leider haben wir noch keine 
Neuausgabe von ihr. 

Mit Hilfe solcher «monumenta» miiBte also die Sichtung des Psaltertextes 
sich weitere Bahn zu schaffen suchen und bei schadhaften Stellen zusehen; ob 
nicht einige oder wenigstens einer der genannten Textzeugen uns das Richtige 
bietet. Es gibt aber auch verwahrloste Psalmenstellen, wo saémtliche Zeugen 
einen fehlerhaften hebradischen Text in verschiedener Form vor sich hatten und 
man dann durch Vergleich der betreffenden Textbilder miteinander das Ur- 
spriingliche wieder zu erreichen suchen muf. Ich erinnere fiir einen solchen Fall 
an die merkwiirdige Stelle 73 (74), 14b «dedisti eum escam populis Aethiopum». 
Der Kontext 1, 13—15 handelt von den Wundertaten Gottes seit Israels Auszug 
aus Agypten bis zum Einzug in Kanaan, 13—14a von den Vorgangen am Schilf- 
meere, 15 von der Wasserspende und dem Jordanswunder. 14b ist zu lesen: 
,,Du gabst Manna dem Volke zu seiner Reisekost’’ (= nathatta man la‘am 
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1 zedam; heute steckt im Text eine Glosse ’okhel ,,Speise‘‘; beim letzten Worte 
des Textes hilft besonders Aquilas auf die richtige Spur). Ahnlich liegt der Fall 75 ~ 
(76), 5 «lluminans tu mirabiliter a montibus aeternis: turbati sunt omnes 
insipientes corde». Der Psalm ist ein Danklied nach einem durch Gottes Ein- 
greifen erfochtenen Sieg iiber die Aramaer; denn der dunkle V. 11 ist zu lesen: 
,,Denn Hamath in Aram muB dich (Gott) preisen und der Uberrest von Hamath 
dich feiern‘‘ (Hamath ist eine syrische Stadt am Orontes). Obigen V. 5, der in den 
Texten die verschiedensten Variationen aufweist, glaube ich nach Vergleich 
derselben so lesen zu diirfen: ,,Die (Himmels)lichter verfinsterte er (Gott, 
m¢ ’oroth hiqdir) eilends und lieB regnen, Feuer (= Blitz) angstigte (eigentlich 
,versetzte in Wehen“) die Starkherzigen‘’. Das paBt dann auch zur nachfolgen- 
den Schilderung von der Mutlosigkeit der Feinde. 

Wer sich mit solchen Textstérungen abzumiihen hat, muB dabei mit einer 
zweifachen Schwierigkeit rechnen: 

1. Unsere Kenntnisse des althebrdischen Wortschatzes sind leider nicht 
liickenlos, wie schon die unlangst aufgefundenen hebrdischen Sirachfragmente 
zeigen. Es ist daher denkbar, daB an einer Psalmstelle urspriinglich ein Wort 
oder eine Wortform gestanden hat, die wir sonst aus dem Hebrdischen der Bibel 
nicht kennen. Jeder erinnert sich noch aus seinen messianischen Studien an 2, 12 
«apprehendite disciplinam» (,,ergreifet Zucht‘‘) und wei8 noch, wie die Exegeten 
mit der dortigen hebrdischen Lesung ringen (nass°qu bar — ,,Kiisset den 
Sohn“ (?)). Ersterer Text (= LXX Spd&ac8e ratdetac) ist richtig und hat 
eine Stiitze am Targum. Er mu8 hebrdaisch gelautet haben Sdqqu bir*duth. 
Letztere Wortform, obschon sonst unbekannt, ist grammatisch richtig gebildet ; 
auch finden sich in der Hexapla Beispiele, wo die betreffende Wurzel rada 
durch matdeverv wiedergegeben wird. Die jetzige hebraische Lesung entsprang 
einem Manuskriptschaden, durch den einige Buchstaben ausfielen. Umgekehrt 
finden sich im hebraischen Psalter Wortgestalten, deren Existenz sehr zweifelhaft 
ist, mit denen die Lexikographie nichts Rechtes zu machen wei8. So ist z. B. 77 
(78), 65 «crapulatus» aus dem Zusammenhange erraten. In dem betreffenden 
hebraischen Worte mithronén ist r mit b vertauscht, eine Verwechslung, die in 
de® althebraischen Schrift leicht méglich war. Die Stelle mu8 also lauten: 
,,Da erwachte wie ein Schlafender der Herr (der bisher in die Not des Volkes 
nicht eingegriffen hatte), wie ein Starker, der zur Besinnung gekommen nach 
dem Weinrausch“ — ein orientalischer, wenn auch uns weniger ansprechender 
Vergleich. 

2. Wir haben leider keinen Bibelcodex in althebraischen Schriftziigen; wir 
wdren sonst tiber Verwechselungen in dieser Schriftart genauer orientiert. In 
apologetischer Hinsicht sind sie ein Zeugnis fiir das Alter des betreffenden Textes. 
Als Beispiel dieser Art erwahne ich das vielerérterte, variierende «foderunt» 
(manus meas et pedes meos) 21 (22), 17. Die Lésung dieses textkritischen Rat- 
sels scheint mir folgende zu sein. Zuerst hie es: ,,Es schmerzen (ka’*bt) meine 
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Hande und FiiBe‘; das pa&t auch gut zum weiteren: ,,Ich kénnte alle meine 
Gebeine aufzahlen‘ (der Plural «dinumeraverunt» ist also falsch). Verwechse- 
lung von b und r in althebrdischer Schrift fiihrte dann zur Lesart ka’4rt,, die, 
weil sinnlos, umgestaltet wurde in: ka’@ri (,,wie ein Lowe“; diese massoretische 
Lesung ist also keine antichristliche jiidische Anderung) oder in kart (,,sie durch- 
gruben“, LXX cev&ay). Ebenso sind sekunddre Anderungen die Lesarten 
vinxerunt Hier. (=’as*ra) und foxvvav bei Aquilas (,,sie entstellten‘‘ — kara), 
In dem Aufsatze ,,Gekreuzigt‘* (KéIn. Volkszeitung 1928, Nr. 259) behauptet 
R. E. Funcke, Christi FiiBe seien am Kreuze nur angebunden worden. 

Uberhaupt ist es wichtig fiir die Beurteilung mancher Psalmenstellen, sich 
ein Bild vom Aussehen alter hebraischer Bibelhandschriften zu machen. 
Uber den Textverlauf daselbst geben uns die hebraischen Sirachfragmente gute 
Auskunft. Dort finden wir teils am Rande, teils auch im Texte selbst beigeschrie- 
bene Varianten und additamenta anderer Art. Aus solchem Verfahren erklart 
es sich, daB an vielen Psalmenstellen durch die Schuld von Abschreibern solche 
Zutaten wie Dubletten, Glossen und dergleichen in den Text eingedrungen sind 
und, wenn an falscher Stelle eingesetzt, auch zu Sinnstérungen oder Verarbei- 
tungen des Textes fiihren konnten. Eine jedem auffallige Dublette ist das in 17 
(18), 14 wiederholte «grando et carbones ignis», das nach der Parallelstelle 2 Sm 
22,14 zu streichen ist. Eine Glosse ist z. B. 132 (133), 2 «barbam Aaron»; es soll 
das vorhergehende barbam als Bart ,,a ia Aaron“, als Vollbart erklaren, wie ihn 
die Priester nach Lev 21,5 tragen muBten (vgl. A. B. Ehrlich, Die Psalmen, 
Berlin 1905, 348). Das merkwiirdige «altaria tua, Domine virtutum» in 83 (84), 4 
mu8 versprengte Variante zu V.2 «tabernacula tua, Domine virtutum» sein. 
In 54 (55), 16 ist «in medio eorum» sogar Glosse zu falschem Text; denn gleich 
vorher ist zu lesen: ,,Mégen sie in die Knie sinken (jichr°Q) in ihrem Schreck.” 
Uber den sonderbaren Fall 11 (12), 7 vgl. spater. 

Bedeutungsvoll ist ferner die Frage: Wie wurde friiher der hebraische Psalm- 
text geschrieben, ob nach Distichen (Versen) abgesetzt, ahnlich unseren Gedicht- 
ausgaben, oder fortlaufend? Letzteres konnte zu Verriickung der Versgrenzen 
und damit ebenfalls zu Sinnstérungen AnlaB geben. Einen derartigen Ubelstand 
weisen unsere Brevierpsalmen insofern verstarkt auf, als ihre Versabteilung bis- 
weilen von der unserer Vulgatabibel abweicht, die selbst schon mitunter falsch 
abteilt. Z. B. 126 (127), 2 f. mii8te hier wenigstens so gelesen werden: 


,Vergeblich ist’s, daB ihr frith aufsteht, spat noch sitzet (bei der Arbeit), 


Indem ihr eBt das Brot der Miihen; denn er (der Herr) gibt’s seinen Lieblingen 
im Schlaf. 


Seht, ein Erbteil vom Herrn sind Séhne, ein Lohn ist Frucht des Leibes!“ 


So wohl ein schéner Gedanke iiber Kindersegen entgegen dem Geiste unserer 
Zeit! Schon vor der LXX waren sogar im hebraischen Psalter manche Vers- 


3 ibd. V. 3 ,,in montem Sion“ lies ,,auf das vertrocknete Land® = cal hareré gajon. 
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grenzen verschoben. Z. B. 64 (65), 1—4, auch im Hebrdischen falsch abgeteilt, 
muB so lauten: ,,Dir gebiihrt Preis, o Gott, in Sion, — Und dir entrichtet man 
Geliibde, Erhérer von Gebet. — Zu dir bringt alles Fleisch Angelegenheiten 
wegen Vergehen. — Sind auch unsere Schulden zu machtig fiir uns (als daB wir 
sie tilgen), du kannst sie siihnen.‘‘ Natiirlich sind denn diese Worte auch im 
Introitus der Totenmesse unrichtig abgeteilt; das dortige «in Jerusalem» ist 
iibrigens spaterer Zusatz, um eine Parallele zu «in Sion» zu gewinnen. Fur ehe- 
malige fortlaufende Schreibung der hebraischen Psalmen spricht nicht nur 
falsche Versabteilung, sondern sie erklart wohl am leichtesten die Tatsache, dab 
ein Abschreiber mitunter Teile eines Verses iibersehen hat, die dann, spater am 
Rande nachgetragen, an falscher Stelle in den Text eindrangen und woméglich 
auch zu Fiillwértern AnlaB gaben. Z. B. 34 (35), 15 dlagella et ignoravi» ist zu 
lesen: ,,Das Rechte (kénim) kennst du nicht?“‘ und gehért hinter «Domine 
quando respicies» in V.17. Ein Irrlaufer im Text sind auch die ratselhaften 
Worte 67 (68), 14 «si dormiatis inter medios cleros». Den dortigen Kontext, 
V. 12—14, mit seinen Reminiszenzen an das Deboralicd (Ri5) ordne und lese 
ich so: 


,»Der Herr erlaBt ein Freudenbotschaftswort: Ziehet aus (zum Kampfe sib’)! 
Wollt ihr etwa zwischen den Hiirden (daheim) bleiben? 
Konige von Heeren fliehen, fliehen, und die Hausfrau verteilt als Beute 
Taubenfittiche iiberzogen mit Silber und ihre Schwingen grtingolden schim- 
mernd.“ 


Letzteres bezeichnet ein Schmuckstiick. Noch schlimmer steht es um den 
Text in V. 29—31 desselben Psalmes, den ich so lesen méchte: 


,,Gebiete, Gott, deiner Kraft gema8& dem Schutze, den du uns.von deinem 
Tempel aus erwiesen, 

Knicke (g*da‘) wie ein Rohr* die Rotte der Machthaber, zerspreng’ die Vélker, 
welche Kriege lieben! 

(30) Nach Jerusalem mégen die Kénige Gaben bringen, (31) Niedersinkende 
mit Barren von Silber und Gold.“ 

Beide Halften des letzten Verses sind also heute an falsche Stelle versprengt. 


Auch die Buchrollenform alter hebraischer Psalmenabschriften konnte zu 
Fehlern fiihren. Varianten oder Nachtrage, die zwischen zwei Textkolumnen 
standen, konnten versehentlich nachher in die falsche Schriftspalte eindringen. 
So z. B. unterbricht 138 (139), 14 ganz auffallig den dortigen Zusammenhang. 
Die SchluBworte des Verses miissen lauten: ,,Meine Seele kanntest du (Gott) 


ganz und gar.‘ Das vorhergehende Confitebor etc. erweckt den Eindruck einer 
a 

4 So nach einer Dublette im Targum zu unserer Stelle. In vaccis populorum, hebr. verderbt 
aus ,, Volkerherren“, ist Glosse zum vorherg. mehrdeutigen hebr. Worte fiir taurorum . », Gold“ 
in (31) war im jetzigen hebr. Texte leicht zu iibersehen. 


244 


Variante zum benachbarten Psalm 137 (138). So mu8 wohl auch der SchluB8 
von Psalm 72 (73) nach dem Hebrdischen mit einer Variante zu Psalm 74 (iO) 2 
belastet sein. 

IV. Unter den Mitteln fiir die Textverbesserung in den Psalmen erwahnt 
Schmid 25 ganz kurz auch die ,,Metrik im hebraischen Strophenbau‘‘. Der 
Punkt ist wichtig genug, um naher darauf einzugehen. In der dlteren hebrdischen 
Poesie findet sich kein quantitierendes Metrum, auch kein silbenzahlendes 
System, sondern nur ein akzentuierender Rythmus (wie im Nibelungenliede), 
gebildet von einer Zahl von Hochtonsilben (Hebungen) mit schwankender Zahl 
der dazwischen liegenden Senkungssilben (vgl. E. Kénig, Hebraische Rythmik, 
Halle 1914). Es ist das zwar kein Metrum, aber insofern man die Hebungen in 
den Versen zahlt und ietztere nach dieser Zahl miteinander vergleicht, reden 
manche von biblischer ,,Metrik‘‘. Eine eingehendere Betrachtung der hebra- 
ischen Psalmen zeigt, daB bei den betreffenden Dichtern das Prinzip vorherrschte, 
Zeilen von ziemlich gleicher Lange bei zusammengehorigen Versen zu schaffen, 
so da8 diese meist gleichhebig sind, aber auch einen Wechsel wie z. B. 3 + 3, 
4-+ 3,3 + 4 Hebungen nicht ausschlieBen. Es kann aber auch wie in Schillers 
,,Glocke“ innerhalb eines Psalmes die Verszeilenlange und damit die Hebungs- 
zahl in wesentlicher, dem Auge auffalliger Weise wechseln, z. B. bei Beginn eines 
neuen Sinnabschnittes, bei Stimmungsanderung, bei markanten Satzen und der- 
gleichen. Der Dichter bindet sich also nicht ohne weiteres an ein glattes, im 
Liede durchgehendes ,,Metrum“. Unter Berufung auf solche dichterische Frei- 
heit lehnen manche Exegeten die ,,Metrik“ als Mittel fiir die Textkritik ab. Ich 
selbst bin auch gegen eine schematische, ohne gesunde Erwagung durchgeftihrte 
»metrische Zurechtstutzung’ des hebraischen Psalmentextes. Aber die stark 
beschddigte Uberlieferung desselben, fiir die schon auBer-,,metrische’’ Griinde 
sprechen, l4Bt uns a priori vermuten, da der urspriingliche Rythmus an vielen 
Stellen gelitten haben muB, und mitunter fiihrt einen erst die ,,metrische* Be- 
trachtung eines durch seine Lange oder Kiirze abstechenden Verses auf die Spur 
eines Textschadens; so z. B. in dem ,,iiberlangen’’ Psalm 11 (12), 7, wo der 
,,Metriker“‘ etwas ausmerzen mochte. Was soll da das ratselhafte probatum 
terrae? Der betreffende hebraische Ausdruck bedeutet nach jiingerer Sprach- 
weise ,,offenbar: der Erde‘‘. Das war eine Glosse zu «in circuitu> in V. 9: ,,Rings- 
um (sc. die Erde) ergehen sich (zwar) die Gottlosen.“ Lesen wir dann weiter 
k*rimma zoleléth b°né ’adam —,,wie verachtetes Gewiirm (Targum ,,Blutegel*‘) 
sind die Menschenkinder“‘, so haben wir einen passenden LiedabschluB. 

Ein gutes Mittel, um dunkle Psalmenstellen aufzuhellen, ist der jedermann aus 
der ,,Einleitung’ bekannte parallelismus membrorum in der biblischen Poesie ; 
aber was anfangen, wenn, wie so manchmal, beide Versglieder in allen Texten 
korrumpiert sind? Dann kann man in die Lage kommen wie ein Arzt, der vor 
der Frage einer Operation steht. Nur schweren Herzens wie dieser greift der 
Exeget zu dem operativen Mittel der Konjekturalkritik; denn er lduft dabei 
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Gefahr, fehlzugreifen und Psalmenstellen selbst zu ,,machen”. Bei solchen cruces 
interpretum sind also Schutzmafregeln zu suchen. Vielleicht schiitzt da der 
Leitgedanke des Psalmes. Jedem Brevierbeter sind die Worte Psalm 63 (64), 7 f. 

«Accedet homo ad cor altum et exaltabitur Deus» aus der eigenartigen Exegese 
des hl. Augustinus im Karsamstagsoffizium gelaufig. In ihnen stecken folgende 
Fehler: a) «ad» ist, nach LXX u. Hebr. zu schliefen, innerlateinische Korrektur 
fiir «et»; b) «et exaltabitur Deus» ruht auf falscher Versabteilung und Verlesung 
des Hebraischen; denn in letzterem heiBt es: ,,Aber Gott schoB auf sie (mit dem 
Pfeil)‘, d. h. er vergalt den Anschlag der Ruchlosen. c) Ebenso falsch ist «acce- 
det». Da das Vorhergehende selbst in allen Texten entstellt ist, beriicksichtigen 
wir den Leitgedanken des Psalmes: Hinterlist Gottloser gegen Unschuldige. 

Nach V. 6 («narraverunt») haben jene die Absicht, heimlich hale zu legen, ein- 
ander nicht verhehlt. Dann ist weiter zu lesen: 


,,Sie sagten: Wer soll uns (Jant) beachten und erforschen unsere Geheimnisse 
(‘lumothént) ?® 

Zu dunkel, um es zu erforschen (hasokh méhophs6), ist das Innere; denn das 
Herz eines Menschen ist (unergriindlich) tief*. 


Das hebraische Wort fiir ,,denn das Herz‘‘ war in einem Codex iiber der Zeile 
nachgetragen und geriet so spater an falsche Stelle. 

Schwieriger noch gestaltet sich die Lage, wo nicht einmal der Leitgedanke des 
Psalmes ausreicht, um einem aus einem entstellten Texte herauszuhelfen. Da 
wird man sich nach Parallelgedanken an anderen Schriftstellen umsehen miissen. 
In dem messianischen Psalm 71 (72) bereitet Vers 16 («Et erit firmamentum etc.») 
der Exegese unleugbare Schwierigkeiten, namentlich das fragliche Wort im 
Hebrdischen fiir «irmamentum» (Theodotion scheint dafiir kaph gelesen zu 
haben). Aber auch V. 15 ist offensichtlich nicht in Ordnung. Den Ariadnefaden 
in diesem Wirrwarr bietet uns wohl die Uberschrift des Psalmes lislomo, Vulg. 
«In Salomonem». Wirklich enthalt derselbe Reminiszenzen an die Regierung 
Salomons. V. 15 u. 16 sind nach meiner Auffassung teils verstellt, teils verderbt 


und dann nachtraglich aufgefiillt. Ich lese die beiden Verse mit Bezug auf den 
geschilderten Konig: 


Er entscheidet (j*pallél) zu ihrem (der Armen) Schutze, (so da) sie ihn 
immerfort segnen (mit dem Rufe): Er lebe! 

Und man gebe ihm von dem Golde Sabas, Silber in Haufen wie der Gipfel (= 
die Hohe) der Berge. 

Er werde steinreich (ja‘*Sér ka’*banim) an Saphir, und Kristall® sammle er 
(w*sIs j*‘ammeér) wie das Kraut der Erde!“ 


ES ee Be eh 
5 Ahnlich H. Gunkel, Die Psalmen, Gottingen 1926, 271. 
§ Vgl. den hebr. Eccli 43, 19. 


246 


Zu dieser echt orientalischen Hyperbel im Munde der dankbaren Armen ver- 
gleiche man einmal Stellen aus der Salomonsgeschichte wie 4 (2) K6n. 10, 10. 21. 

Noch eine andere messianische Stelle Psalm 109 (110), 7 «De torrente in via 
bibet» wollen wir betrachten. Mit diesem Wortlaut hat sich schon mancher in 
seinem Inneren nicht zurechtfinden kénnen. Man hat wohl erklart: Er, der Ver- 
folger der Feindesvélker, wird sich unterwegs durch einen Labetrunk starken, 
wie Samson Ril5, 19. Nach den Regeln der Hermeneutik kann Subjekt in 
unserm Verse nur Gott-Vater sein. Damit aber verlére der Dichter am Ende 
seines Liedes gleichsam den aus dem Auge, der doch Mittelpunkt des ganzen 
Psalmes ist, den Messias. Es fehlt also jetzt dem Liede am Schlusse die Rundung. 
Da muB uns wohl Psalm 2, ein messianisches Seitenstiick zum unsrigen, aus der 
Not helfen. Beide handeln von der Zerschmetterung der Feinde des Messias. 
Psalm 2 spricht auch vom V6lkererbe des letzteren. Mit leichter hebraischer 
Anderung kénnten wir unsere Stelle lesen: manhil? b*jad°kha j°sithem —,,ein 
Erbe verleihend, wird er in deine Hand sie (die Vélker, V. 6) legen‘‘. Da ferner 
in der althebrdischen Schrift j und h sich dhnelten, konnte fiir exaltabit ur- 
spriinglich harem gestanden haben, so da mit den SchluBworten ,,darum erhebe 
das Haupt!*‘ unser Psalm trefflich zu seinem Ausgangspunkte zuriickkehren 
wiirde. 

Fir die Arbeit am Psalmentext bleibt noch viel zu tun iibrig. An einigen 
Stellen méchte man fast verzweifeln an der Méglichkeit, einen gangbaren Ausweg 
aus der Textnot zu finden. Wir waren besser daran, wenn sich einmal eine 
Psalmenrezension alten Datums fande, die wenigstens teilweise frei ware von den 
Fehlern, die heute allen uns bekannten Texten gemeinsam sind. Ein schwacher 
diesbeziiglicher Hoffnungsstrahl schien manchem zu leuchten, als es unlangst 
hieB, Herr A. Langen, jetzt Pfarrer zu Kautzen in Osterreich, habe von einem 
aus dem russischen Weltkriege heimkehrenden Soldaten ein samaritanisches 
Psalterium erworben. Aber ,,es hat nicht sollen sein‘‘ denke ich einstweilen mit 
dem Dichter, solange ich nicht eines Besseren belehrt bin (vgl. Theol. Revue 1927, 
243). 

Mégen Nichtfachkreise aus diesem Aufsatze entnehmen, daf die etwaige An- 
sicht, als kénnten wir den Psalter in einer der Hauptsache nach reinen Urform 
zuriickgewinnen, verfehlt ist. Die Erérterungen iiber das Problem einer Psalter- 
verbesserung haben hoffentlich zur Geniige dargetan, wie verwickelt dasselbe 
ist, und daB die Kirche in dem schon erwahnten Dekret vom 25. Marz 1914 mit 
Recht ein ,,longius tempus“ fiir die geplante Revision der Brevierpsalmen be- 
ansprucht. Wie weit sie darin gehen kann oder wird, ist in einzelnen Fallen 
schwer zu sagen. Jedenfalls leichter ist der Versuch, in einer Arbeit privaten 
Charakters die Psalmen nach vermutlich relativ altester Textgestalt der weiteren 


7 Uber Auslassung der Vokalbuchstaben vgl. J. Fischer, Zur Septuaginta-Vorlage im 
Pentateuch, GieBen 1926, 1 ff. 
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Offentlichkeit darzubieten. Hier kann die Kirche leichter ihr Imprimatur er- 
teilen als fiir Anderungen in ihrem offiziellen Texte, bei denen ein héherer Grad 
der Probabilitat gefordert wird. 

Noch eine andere Erkenntnis mége dieser Aufsatz weiteren Kreisen bringen, 
namlich: wie verhangnisvoll das heutige utilitaristische Denken tiber das hebra- 
ische Studium ist. Wenn einmal ein Theologe keine Ahnung mehr vom Hebra- 
ischen hat, mu8 ihm der jetzige, wohl noch lange Zeit offizielle lateinische 
Psalmentext erst recht ein Hieroglyphenbuch sein, und Lehrer, die vor solch 
ahnungslosen Studenten lateinische Psalmen erklaren miissen, diirfen sich wohl 
ruhig sagen: ,,Wir schaffen ohne Nutzen‘“. 
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Pius XI. zu den Wiedervereinigungs- 
bestrebungen der Gegenwart. 


Von Prof. Dr. Fritz Hiinermann, Pfarrer in Sechtem bei Bonn. 


m 6. Januar d. J. erlieS Papst Pius XI. unter dem Titel ,,De vera religionis 

unitate fovenda‘’ ein Rundschreiben! an alle ,,Patriarchen, Primaten, 
Erzbischéfe und Bischéfe, sowie die sonstigen Ortsordinarien, die Frieden und 
Gemeinschaft mit dem Apostolischen Stuhle halten?“‘. Schon diese Adresse ist 
beachtenswert. Der HI. Vater wendet sich zundchst und direkt an seine bischéf- 
lichen Mitbriider, um sie iiber die Stellung des Apostolischen Stuhles zu den 
vielfachen Einigungsbestrebungen der Gegenwart zu belehren. Darum spricht 
er im Verlauf seiner Darlegungen die Erwartung aus, daB die Bischéfe und Vor- 
steher ihrerseits das katholische Volk iiber die Stellungnahme des Papstes und 
der Kirche aufklaren und ihm entsprechende Anweisungen geben werden®. Es 
handelt sich also bei der neuesten Enzyklika vor allem um eine innerkirch- 
liche Angelegenheit. Von diesem Gesichtspunkte aus ist ihr Inhalt und 
ihre Form zu beurteilen. Zweifellos wiirde der HI. Vater in anderer Weise ge- 
sprochen haben, wenn er sich unmittelbar an die Nichtkatholiken gewandt 
hatte, besonders an jene, die in edelster Absicht und mit ehrlichstem Bemiihen 
den Wiedervereinigungsbestrebungen sich widmen. Erst in zweiter Linie und 
indirekt ist die Enzyklika auch eine Antwort auf diese Einheitsbestrebungen, 
soweit sie von nichtkatholischer Seite ausgehen. Und zwar gibt der HI. Vater 
diese Antwort in grundsatzlicher Weise und damit zugleich auch abschlieBend. 
Denn die Grundsatze der Kirche sind stets die gleichen und werden sich auch 
in Zukunft nicht 4andern. Auch hier gilt nunmehr: Roma locuta causa finita. 
Man hatte bekanntlich — sicherlich in guter Absicht — den HI. Vater zu den 
Unionskonferenzen von Genf 1920, Stockholm 1925 und auch zu der vorjahrigen 
zu Lausanne eingeladen*. Es war weder fiir den Papst eine angenehme Sache, 
die an sich gut gemeinten Einladungen ablehnen, noch fiir die Einladenden, 


1 Vgl. Text und deutsche Ubersetzung in der autorisierten Ausgabe des Verlages Herder, 
Freiburg i. B. 1928. Nach dieser Ausgabe ist die Enzyklika in unseren Ausfiihrungen zitiert. 
AuBerdem lag die Ausgabe von Prof. Dr.v. Meurers (Trier) vor: Rundschreiben unseres 
Heiligen Vaters Papst Pius XI. Uber die Forderung der wahren Einheit im Glauben. Trier 
1928. Der lateinische Text der Enzyklika ist hier nicht abgedruckt. 

or A av. Ak: 

3 ,... vestram, Venerabiles Fratres, ... diligentiam advocamus; confidimus enim, per 
scripta et verba cuiusque vestrum posse facilius et ad populum pertingere et a populo intellegi, 
quae mox principia et rationes proposituri sumus, unde catholici accipiant, quid sibi 
sentiendum agendumve cum res est de inceptis quae eo spectant, ut, quotquot christiani 
nuncupantur, ii omnes in unum corpus quoquo pacto coalescant.“ 9 f. 

4 Vgl. tiber die Einladungen nach Genf 1920 und Stockholm 1925 meinen Aufsatz: ,,Die 
Unionsbestrebungen der Gegenwart“ in dieser Zeitschrift 4 (1927), 237 und 239. 
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die Ablehnung vernehmen zu miissen. Jetzt ist ein fiir allemal Klarheit ge- 
schaffen. Auch der einsichtige und wohlwollende Nichtkatholik wird zugeben 
miissen, daB bei den in der Enzyklika dargelegten Grundsdtzen die Teilnahme 
~ des Papstes an den nichtkatholischen Unionsbestrebungen ausgeschlossen ist. 
Im iibrigen ist diese Stellungnahme des HI. Vaters nichts Neues. Den nicht- 
katholischen Fiihrern auf dem Gebiete der Einigungsbestrebungen ist das be- 
kannt. In meinem schon zitierten Aufsatze fiihrte ich einen Satz aus Wallau, 
Die Einigung der Kirche vom evangelischen Glauben aus (Berlin 1925, S. 78) 
an, aus dem das hervorgeht. Und N. Sdderblom bemerkt®: ,,Die Frage: Wie soll 
die Einheit der katholischen, d.h. allgemeinen Kirche Wirklichkeit werden ?* 
ist darum fiir den Anhanger des rémischen Systems tiberhaupt keine Frage 
mehr. Die Einheit besteht ihm ja bereits in der Kirche Roms. Die rémische 
Hierarchie ist bereit, die ganze Christenheit unter ihre Horigkeit zu sammeln. 
Unter anderen Bedingungen la4Bt sich die Einheit und Katholizitat der Kirche 
nicht verwirklichen. Sie sollenin Form der Organisation, der Einrichtung, der An- 
stalt, der Gesetzesreligion gewonnen werden.“ Noch mehr ahnlicher AuBerungen 
lieBen sich anfiihren. Obwohl der grundsatzliche Standpunkt der Kirche und 
des Papstes in der Frage der Einigungsbestrebungen innerhalb wie auSerhalb 
der Kirche bekannt war und insofern nichts Neues darstellt, hat der Evangelische 
Bund es doch fiir nétig gehalten, in einer eigenen Erklarung dagegen Stellung 
zu nehmen und zu betonen, ,,daB die evangelischen Christen den Anspruch der 
rémischen Kirche, allein die Verwirklichung der heilsnotwendigen, sichtbaren 
Kirche Christi zu sein, und den Anspruch des Papstes auf AusschlieBlichkeit 
der Leitung und-der unfehlbaren Lehrgewalt als unbiblisch, unevangelisch und 
mit der Pflicht christlicher Liebe und Eintracht unvereinbar entschieden ab- 
lehnen“. Wir wollen nicht in eine Auseinandersetzung mit den Urhebern dieser 
Kundgebung eintreten, nur das eine sei hervorgehoben, daB diese Erklarung 
fiir den katholischen Standpunkt keinerlei Verstandnis hat. 

Nach diesen einleitenden Bemerkungen zum Inhalt der Enzyklika. Der 
HI. Vater geht aus von der Tatsache, daB sich in der Gegenwart ein besonders 
starkes Streben unter den Menschen zeige, sich zusammenzuschlieBen, und weist 
die Grtinde fiir diese Erscheinung auf. War bei diesem einleitenden Abschnitt 
mehr an die politischen Einheitsbestrebungen, wie sie im Vélkerbund ihre prak- 
tische Verwirklichung gefunden haben, gedacht, so geht der folgende Abschnitt 
iiber zu den Einigungsbestrebungen auf religidsem Gebiet. Der HI. Vater kenn- 
zeichnet hier zunachst zwei Arten dieser Einigungsbestrebungen. Die erste 
besteht darin, dab méglichst alle Religionen, auch die heidnischen, in irgendeiner 
Weise zusammengeschlossen werden sollen. Hinsichtlich der Veranstaltungen 
dieser Art heiSt es: ,,Dabei ladt man zur Diskussion unterschiedslos heidnische 
Teilnehmer aller Art ein, ferner Christusglaubige, endlich auch solche Persénlich- 

° Die Einigung der Christenheit. 2. Aufl. Halle a. d. Saale (1925), 115. 
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keiten, die von Christus leider abgefallen sind oder die seine gottliche Natur 
und Sendung schroff und beharrlich ablehnen*‘. Was meint der Papst hiermit? 
Sicherlich sind hier nicht jene Bewegungen und Organisationen gemeint, die ich 
in meinem schon angefiihrten Aufsatz behandelt habe. Denn diese wollen die 
Christenheit der verschiedenen Kirchen und Gemeinschaften in irgendeiner 
Weise zusammenschlieSen. Es kénnen daher wohl hier nur jene Kongresse 
ftir freies Christentum und andere religidse Liberale‘‘ gemeint sein, wie sie 1910 
in Berlin und 1914 in Paris stattgefunden haben’. Derartige Bestrebungen, so 
heiBt es weiter, konnen von Katholiken in keiner Weise (nullo pacto) gebilligt 
werden, da sie auf jener relativistischen Auffassung beruhen, wonach alle Reli- 
gionen ,,mehr oder weniger gut und empfehlenswert seien“‘. Und diese Ansicht 
fiihre in weiterer Entwicklung zum Naturalismus und Atheismus. Die zweite 
Art der Einigungsbestrebungen bewegt sich auf christlichem Boden. Ohne 
auf die einzelnen Bewegungen und Biinde einzugehen, kennzeichnet der HI. Vater 
nur im allgemeinen die leitenden Gedanken dieser ,,panchristiani‘‘, Allchristen’. 
Diese leitenden Gedanken sind: 1. der Wunsch des Heilandes nach Einheit seiner 
Kirche Jo 17,21; 2.das Liebesgebot des Herrn Jo 13,35. Nachdem der HI. 
Vater sodann auf den Umfang und die weite Verbreitung dieser Bewegungen 
und Biinde®, sowie auf die Tatsache, da® auch Katholiken sich von ihnen tau- 
schen lieBen, hingewiesen hat, stellt er den Satz auf: ,,Aber unter den Lockungen 
dieser Schmeichelworte liegt ein sehr schwerwiegender Irrtum ver- 
borgen, der die Grundlagen des katholischen Glaubens vollstan- 
dig auseinandersprengt’. Darum halt Pius es fiir seine Pflicht, die Bi- 
schéfe und durch sie das katholische Volk tiber diesen Irrtum aufzuklaren. 
Damit ist die Uberleitung zu den grundsatzlichen Darlegungen der Enzyklika 


6 ,...et advocari (solent) illuc ad disceptandum promiscue omnes, cum ethnici omne 
genus, tum christifideles, tum etiam qui ab Christo infeliciter descivere vel qui divinae eius 
naturae ac legationi praefracte pertinaciterque repugnant.“ A.a.O. S. 6f. 

7 Diesen Hinweis verdanke ich H. Hermelink, Vom rémischen Katholizismus der Gegen- 
wart. Die Enzyklika und die Mechelner Einigungsaktion. In: Die christliche Welt 1928, 
135 ff. Hermelink gibt eine objektive Darlegung des Inhaltes der Enzyklika, betont aber auch 
den gegensdtzlichen protestantischen Standpunkt. 

8 Hier findet sich dieser Ausdruck zum ersten Male in einem papstlichen Schreiben, 
Ganz neu ist er aber nicht. Wie P. Max Pribilla S. J.in der K. V. vom 27. Januar 1928 
mitteilt, findet sich der Ausdruck nachweislich zuerst in dem Pariser ,,Temps‘‘ vom 9. April 
1919. Hier berichtete der rémische Korrespondent dieses Blattes, Jean Carrére, von den Vor- 
bereitungen zur ,,Weltkonferenz fiir Glaube und Kirchenverfassung“ und spricht dabei von 
den ,,organisateurs du congrés panchrétien.‘‘ Von hier aus ging der Ausdruck in andere fran- 
zosische und englische Zeitungen tiber. Auch die ,,Stimmen der Zeit“ Bd. 98 (Februar 1920), 
391, haben ihn tibernommen. Sonst ist er mir in deutscher Literatur ber die Einigungsbestre- 
bungen noch nicht begegnet. 

9 Zu den einzelnen Biinden und Bewegungen vgl. meinen Aufsatz 232 ff. 

10 Verum sub horum illecebris blandimentisque verborum error latet sane gravissimus, 
quo catholicae fidei fundament apenitus disiiciuntur.“ A. a. O. 8 f. 
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gegeben. Aus der Tatsache, daB der Mensch ein Geschidpf Gottes ist, wird mit 
logischer Notwendigkeit geschlossen, daB der Mensch den Gesetzen Gottes zu 
gehorchen hat. Diese Gesetze hat Gott in der Offenbarung des Alten und Neuen 
Testamentes gegeben. Wenn daher die Tatsache der Offenbarung feststeht, 
,s0 ist es offenbar des Menschen Pflicht, Gottes Offenbarung absolut zu glauben 
und seinem Befehle unbedingt zu gehorchen™“‘. Damit wir aber beides zur Ehre 
Gottes und zu unserem Heile tun, hat der Sohn Gottes die Kirche gestiftet. 
Unter steter Bezugnahme auf die entgegenstehenden irrigen Ansichten gibt nun 
der HI. Vater eine theologische Darstellung der Lehre von der Kirche; dabei hebt 
er besonders ihre Sichtbarkeit, ihre Selbstandigkeit und ihre Aufgabe 
hervor. Aus ihrer Aufgabe wird gefolgert, daB die Kirche Christi zu allen Zeiten 
unverdndert bestehen muB. ,,Sie hatte den Auftrag, alle Menschen insgesamt 
ohne Unterschied von Ort und Zeit zum ewigen Heil zu fiihren:*,,Darum geht 
hin und lehret alle Vélker.‘‘ (Mt 28, 19). Und wird dieser Kirche in der standigen 
Ausiibung ihres Amtes jemals an Kraft und Wirksamkeit etwas fehlen, da 
Christus selbst standig ihr gegenwartig ist, der ihr das feierliche Versprechen 
gab: ,,Seht, ich bin bei euch alle Tage bis zu der Welt Vollendung‘ ? (Mt 28, 20). 
Damit ist es ganz unbedingt gegeben, daB die Kirche Christi nicht bloB heute 
und fiir alle Zukunft tatsachlich existiert, sondern daB sie als ganz dieselbe 
existiert, wie sie in der apostolischen Zeit war; man miiBte sonst 
sagen — was ausgeschlossen ist —, Christus habe entweder seinen Vorsatz nicht 
durchfiihren kénnen, oder er habe sich damals geirrt, als er bestimmt behauptete, 
der Hdlle Pforten wiirden sie nicht tiberwdltigen!*“*. Gerade dieser Gedanke von 
der wesentlichen Unveranderlichkeit der Kirche Christi ist fiir das Verstandnis 
der Enzyklika von groBer Bedeutung. 

Auf der positiven Grundlage der Lehre von der Kirche baut sich nun die Be- 
urteilung der falschen Ansichten iiber die Einigung im Glauben auf. Der Papst 
fiihrt mehrere falsche Ansichten an, allerdings ohne deren Vertreter zu nennen. 
Wer aber mit den nichtkatholischen Wiedervereinigungsbestrebungen vertraut 
ist, wird leicht herausfinden, welche Ansichten gemeint sind. An erster Stelle 
wird die Meinung angefiihrt, die Einheit der Kirche Christi sei nie vorhanden 


11 ,,Jamvero, si locutus est Deus — quem reapse locutum, historiae fide comprobatur — 
nemo non videt, hominis esse, Deo revelanti absolute credere et omnino oboedire imperanti.‘ 
A. a. O. 10. 

12 ...utpote cui (ecclesiae) mandatum esset, ut universos homines, nullo temporum lo- 
corumque discrimine, ad aeternam salutem perduceret: »euntes ergo docete omnes gentes.« 
(Mt 28, 19). Cuius in perpetua perfunctione muneris num Ecclesiae aliquid virtutis efficaciae- 
que defuturum est, quando ei praesens perpetuo adest Christus ipsemet, sollemniter pollicitus: 
» Ecce vobiscum sum omnibus diebus usque ad consummationem saeculi.« (Mt 28, 20)? Itaque 
fieri non potest, quin Ecclesia Christi non modo et hodie et in omne tempus, sed etiam eadem 
prorsus exsistat quae in aevo apostolico fuit, nisi dicere velimus — quod absit — 
Christum Dominum aut non suffecisse proposito, aut tum errasse, cum asseveravit, portas 
inferi adversus eam numquam fore praevalituras (Mt 16, 18).‘° A. a. O. 13 ff. 
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gewesen und sei es auch heute nicht; die Kirche zerfalle eben ihrer Natur nach 
in mehrere Teile. Die Einheit der Kirche ist demnach ein Ideal, das erst ver- 
wirklicht werden mu8. Wer dachte da nicht an das Wort N. Séderbloms: ,,Die 
katholische Kirche hat drei Hauptabteilungen: die orthodox-katholische, die 
romisch-katholische und die evangelisch-katholische!*‘? Auch die Idee der 
evangelischen Katholizitat‘‘, wie sie von Sdéderblom, Heiler und Hermelink ver- 
treten wird?*, setzt voraus, daB die eigentliche Einheit der Kirche Christi noch 
nicht da ist, sondern erst geschaffen werden muB. 

Pius fiihrt weiterhin eine Folgerung dieser vorigen Ansicht an. Es ist der 
Vorschlag, unter AuBerachtlassung der konfessionellen Besonderheiten in Lehre 
und Leben ,,ein gemeinsames Glauberisgesetz‘‘ (communem aliquam credendi 
legem) aufzustellen, das von allen Kirchen und Gemeinschaften anzuerkennen 
ware. Da liegt der Gedanke an das sog. ,,Lambeth-Viereck“‘ von 1920 nahe, 
das ich auch in meinem mehrfach zitierten Aufsatz angegeben habe1®. Der Sinn 
desselben ist ja der, ein Mindestma8 von dogmatischen Forderungen fiir die- 
jenigen aufzusteilen, die in Gemeinschaft mit der anglikanischen Kirche leben 
wollen. 

In Verbindung mit dem bisher Gesagten werden dann einzelne Meinungen 
von Nichtkatholiken erwahnt. So die Meinung, der Protestantismus habe zu 
seinem Schaden einzelne katholische Lehren und Einrichtungen verworfen, die 
katholische Kirche dagegen habe das urspriingliche Christentum durch Neue- 
rungen verfalscht. Zu diesen Neuerungen rechne man vor allem den Primat 
des hl. Petrus und seiner Nachfolger auf dem rémischen Stuhle. Der HI. Vater 
meint beziiglich des Primates: ,,Einzelne, wenn auch nicht gerade viele unter 
ihnen billigen dem Papste einen Ehrenvorrang zu oder eine Jurisdiktion und 
eine Vollmacht, die sich jedoch nach ihrer Ansicht nicht aus géttlichem Rechte, 
sondern aus einem iibereinstimmenden Urteil der Glaubigen irgendwie her- 
leitet!*“*. Was die Vernachlassigung katholischer Lehren und Einrichtungen 
durch den Protestantismus angeht, so muB auf die verschiedenen hochkirchlichen 
Richtungen hingewiesen werden. Das Charakteristische der englischen Hoch- 
kirche ist ja die Heriibernahme vieler Auffassungen und Einrichtungen aus der 
katholischen Kirche. Noch starker katholisierend als die Hochkirche im allge- 
meinen ist der sog. Anglokatholizismus unter Fiihrung des greisen Lord Halifax. 
Auch der deutsche Protestantismus hat seit dem Jahre 1918 seine hochkirchliche 
Bewegung und Vereinigung. Die deutsche ,,Hochkirche’ erstrebt ebenfalls 


13 Nathan Séderblom, a.a. O. 209. Vgl.iiber ahnliche Ansichten bei den Anglikanern meinen 
Aufsatz 232 f. 

14 Vg]. den lehrreichen Abschnitt ,,Evangelische Katholizitat’ bei Wallau, a. a. O. 306 
bis 317. 


wrAva. OF 233. ny 
16 In quo quidem numero adsunt, quamquam non ita multi, qui Romano Pontifici aut 


primatum honoris aut iurisdictionem seu potestatem quandam indulgeant, quam nihilominus 
non a iure divino, sed a fidelium consensu quodammodo proficisci arbitrantur.” A. a. O. 16 f. 
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unter Beibehaltung der Grundlagen der Reformation die Einfiihrung zahlreicher 
katholischer Gedanken und Einrichtungen??. Der vom Papste erwahnte Vor- 
wurf, die katholische Kirche habe Neuerungen, insbesondere den Primat, ein- 
gefiihrt im Widerspruch zu dem urspriinglichen Christentum, ertont uns von 
allen Seiten der nichtkatholischen Kirchen und Gemeinschaften entgegen. In 
der Ablehnung des papstlichen Lehr- und Jurisdiktionsprimates ist sich der 
Gesamtprotestantismus mit der anglikanischen und orthodoxen Kirche einig. 
Auch in den Unterredungen von Mecheln, die in den Jahren 1922—1925 statt- 
fanden, ist man dieser Schwierigkeit nicht Herr geworden’®. 

Die Enzylkika schildert dann die Folgerungen, die aus dem Standpunkt der 
Nichtkatholiken gezogen werden. Sie wollen sich bei ihren Einigungsbestre- 
bungen dem ,,Lehr- oder Hirtenamt des Statthalters Jesu Christi< nicht unter- 
werfen, sondern auf gleichem FuBe als Gleichberechtigte mit dem Papste ver- 
handeln. Das lehnt der Papst ab und erklart, da& der Apostolische Stuhl an 
den Tagungen der Nichtkatholiken nicht teilnehmen kann und da8 Katholiken 
unter keinen Umstanden solche Unternehmungen ,,begiinstigen oder fordern“ 
diirfen (suffragari vel operam dare). 

Diese ablehnende Haltung gegeniiber den nichtkatholischen Einigungsbe- 
strebungen wird nun niher begriindet. Die hierauf beziiglichen Ausfiihrungen 
wurzeln in den friiheren grundsatzlichen Darlegungen der Enzyklika und ent- 
wickeln den Gedanken, daB die von Gott geoffenbarte Wahrheit von der Kirche 
allezeit unverfalscht bewahrt worden und jedem leicht zuganglich ist, und daB 
infolgedessen ein Verhandeln dariiber gar nicht in Betracht kommt. Nach dieser 
allgemeinen und grundsatzlichen Begriindung seines ablehnenden Standpunktes 
geht der HI. Vater auf die Ideen der ,,panchristiani‘ ein, um sie im einzelnen 
zu widerlegen. Gegeniiber dem vielfach, vor allem von Sdderblom vertretenen 
Gedanken, da die Liebe, nicht der Glaube das einigende Band der Christenheit 
sein miisse, sagt die Enzyklika: ,,Die Liebe ruht auf lauterem und echtem 
Glauben wie auf ihrer Grundlage. Daher ist es auch notig, daB® die Jiinger 
Christi vorziiglich durch das Band der Einheit des Glaubens zusammenge- 


” Vgl. dariiber Hans Rost, Katholisierende Tendenzen im heutigen Protestantismus. 
Miinchen 1925. 


18 Vgl. meinen Aufsatz S. 230. Lehrreich ist in dieser Beziehung der von anglikanischer 
Seite in englischer und franzésischer Sprache herausgegebene Bericht tiber die Mechelner 
Unterredtingen: The conversations at Malines 1921—1925. Les conversations de Malines 1921 
jusqn’a 1925. Oxford 1927. Uber den Primat heiBt es nach dem franzosischen Text: »L’eglise 
est un corps vivant sous l’autorité des évéques, a titre de successeurs des Apotres, et dés les 
commencements de l’histoire de l’église, il a étéreconnu une primauté et un pouvoir de direc- 
tion (leadership) comme appartenant a l’évéque de Rome entre tous les évéques.‘‘ Eine Aner- 
kennung des Primates im katholischen Sinne ist damit nicht gegeben. Als mdoglicher Gegen- 


stand der Anerkennung wird ein Ehrenprimat bezeichnet, der nicht auf gottlichem Rechte be- 
ruht. 
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schlossen sind’**. Damit weist der HI. Vater in der Tat auf die schwache Seite 
vieler nichtkatholischen Einigungsversuche hin: der Primat des Ethos vor dem 
Logos ist auf die Dauer nicht haltbar?°, DaB eine wahre Einheit bei dem Fehlen 
des gemeinsamen Glaubens unméglich ist, wird sodann an einer Fiille von Ein- 
zelbeispielen markanter Lehrgegensdtze dargetan. Nur bei einer relativistischen 
Auffassung der dogmatischen Wahrheiten seien die nichtkatholischen Einigungs- 
bestrebungen zu verstehen. Auch die zum Zweck der Einigung von Kirchen 
mit widersprechenden Lehren angewandte Unterscheidung von ,,capita fidei 
fundamentalia et non fundamentalia?!“ ist vom katholischen Standpunkt aus 
zu verwerfen. ,,Denn die tibernatiirliche Tugend des Glaubens hat zum Formal- 
objekt die Autoritat des offenbarenden Gottes, die keine solche Unterscheidung 
zulaBt??.“* Daher ist alles, was von dem ordentlichen oder auBSerordentlichen 
Lehramt der Kirche zu irgendeiner Zeit als Offenbarungslehre vorgestellt worden 
ist, mit gleicher Glaubenspflicht anzunehmen. Vom katholischen Standpunkt 
ist somit kein Unterschied beziiglich der Glaubenspflicht zwischen den alt- 
christlichen Dogmen und etwa den Dogmen von der unbefleckten Empfangnis 
Maria oder des Vatikanums. 

Der SchluBteil der Enzyklika betont zunachst noch einmal die Unmdglich- 
keit, an den Konferenzen der Nichtkatholiken teiizunehmen, und schildert sodann 
den Weg der wahren Vereinigung der getrennten Christenheit: es ist die Rtick- 
kehr in den Scho der wahren Kirche Jesu Christi, der rémisch-katholischen 
Kirche, deren unvergangliche Vorziige im Anschlu8 an den HI. Kirchenvater 
Cyprian geschildert werden. Wer aber Kind der wahren Kirche Christi sein will, 
muB ,,des Petrus und seiner rechtmaBigen Nachfolger Autoritat und Vollmacht 
gehorsam anerkennen und annehmen‘‘. Der HI. Vater weist darauf hin, daB 
sowohl die Vorfahren der Mitglieder der Ostkirche vor dem Schisma als auch 
die der Reformatoren und ihrer heutigen Anhanger die Autoritat und Gewalt 
des Bischofs von Rom anerkannt hatten. Er schlie&t mit liebevollen Worten, 
die indirekt auch an die nichtkatholische Christenheit gerichtet sind, und gibt 
dem Wunsche Ausdruck, daB es ihm durch Fiigung der Vorsehung vergonnt sein 
mége, ,,die Sdhne umarmen zu diirfen, die leider durch ein unheilvolles Zer- 
wiirfnis von uns getrennt wurden‘‘. Das Gebet um die echte Wiedervereinigung 
im Glauben ist das groBe Anliegen des HI. Vaters, und er bittet am Ende seiner 
Enzyklika Katholiken und Nichtkatholiken darum. 

Der Wert und die Bedeutung der Enzyklika liegen in der klaren Heraus- 


19 Quamobrem cum caritas fide integra ac sincera, quasi fundamento, innitatur, tum 
unitate fidei, quasi praecipuo vinculo, discipulos Christi copulari opus est.“ A. a. O. 20f. 

20 Vgl. meinen Aufsatz 242. 

21 Vel. dazu das bereits erwahnte ,,Lambeth-Viereck“, dessen Minimalforderungen als 
, capita fundamentalia‘“‘ nach anglikanischer Auffassung anzusehen sind. 

22. .supernaturalis enim virtus fidei causam formalem habet, Dei revelantis auctori- 
tatem, quae nullam distinctionem eiusmodi patitur.“ A. a. O. 24f. 
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stellung der Grundsdtze, die gegeniiber den nichtkatholischen Wieder- 
vereinigungsbestrebungen anzuwenden sind. Von diesen Grundsdtzen aus ist 
es dem Papste unmoglich, an den nichtkatholischen Bestrebungen und Veran- 
staltungen, die der Einigung der Christenheit dienen sollen, teilzunehmen. Er 
kann weder an der ,,Weltkonferenz fiir Glaube und Kirchenverfassung“ (,, World 
Conference on faith and order“), deren vorjahrige Tagung in Lausanne noch in 
aller Erinnerung ist, noch an der ,,Weltkonferenz fur praktisches .Christentum“ 
(,,Life and Work“), die 1925 ihre beriihmte Tagung inStockholm hielt, noch an 
dem ,,Weltbund fiir Freundschaftsarbeit der Kirchen‘‘, der mehr im Stillen zu 
wirken sucht, teilnechmen?*. Infolgedessen werden diese Unternehmungen niemals 
zur vollkommenen Einheit desChristentums fiihren, da die katholische Kirche sich 
ihnen nicht anschlieBen kann. Von den Grundsdtzen der katholischen Kirche 
aus gibt es, wie die Enzyklika mit aller Eindeutigkeit lehrt, nur einen Weg 
der wahren, echten Einigung aller Christen: den Anschlu8 an die katholische 
Kirche. Dabei kann es keine Zugestandnisse hinsichtlich der Glaubens- und 
Sittenlehre geben. Denn diese ist ja nichts anderes als der Inhalt der géttlichen 
Offenbarung, der von der Kirche mit untriiglicher Sicherheit bewahrt und mit 
unfehlbarer GewiBheit den Glaubigen als glaubenspflichtig vorgestellt wird. 
Liegt in der Herausstellung der Grundsatze der Wert und die Bedeutung 
der Enzyklika*‘, so ist anderseits nicht zu vergessen, da8 dies nur eine, aller- 
dings die wichtigste Seite des Unionsproblems ist. Die Betonung des Grund- 
satzlichen bringt naturgemaB eine gewisse Schroffheit mit sich. Die Wahrheit 
ist eben in sich hart und duldet keinen Widerspruch. Wie aber mit der dog- 
matischen Toleranz die biirgerliche vereinbar ist, so auch mit der Betonung 
der grundsatzlichen Wahrheiten in bezug auf das Problem der Wiedervereinigung 
der Geist und die Betatigung christlicher Liebe. Man wiirde dem HI. Vater Un- 
recht tun, wollte man nicht hervorheben, daB er zahlreiche Beweise seiner Liebe 
zu den im Glauben getrennten Briidern gegeben hat. Aus dieser Liebe muB 
gegenseitiges Verstehen erwachsen, und so miissen die Geister einander naher 
kommen. Auch diese Gedanken hat Pius XI. des 6fteren ausgesprochen. So 
seien hier die Worte angefiihrt, die er im Konsistorium vom 24. Marz 1924 im 
Hinblick auf die Union mit der Ostkirche gesprochen hat: ,,Dieses Werk darf 
mit Hoffnung auf Gelingen nur unter einer dreifachen Bedingung versucht 
werden: wir miissen ablegen unsere im Laufe der Jahrhunderte erworbenen 
falschen Auffassungen in bezug auf den Glauben und die Institution der orien- 


28 Naheres tiber die drei genannten Organisationen siehe in meinem Aufsatz 236—240. 
74 Auch Dom Lambert Beauduin O. S. B. legt bei Besprechung der Enzyklika darauf den 
Nachdruck. In der Zeitschrift ,,Irénicon. Bulletin mensuel des moines de l’union des églises‘‘, 
Amay sur Meuse, 1928, 91, sagt der Verfasser, der Prior der Unionsménche in Amay ist: ,,Il 
appartenait au Chef de rappeler les grands principes catholiques qui dominent ce grave pro- 


bléme: Pie XI 1’a fait avec une autorité, une vigueur, une franchise apostolique qui ne laisse 
rien a désirer.“ 
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talischen Kirchen; die Orientalen miissen ihrerseits bestrebt sein, sich ein- 
gehender die Identitat ihrer Vater mit dem Glauben der lateinischen Vater 
zu betrachten; endlich muB der Austausch der Meinungen im Geist der 
briiderlichen Liebe stattfinden“. Wenn hier gegenseitige Kenntnis und 
gegenseitiges Verstandnis sowie der Geist briiderlicher Liebe gefordert werden, 
so gilt dies zweifellos allgemein gegeniiber allen nichtkatholischen Kirchen 
und Gemeinschaften. 

Weiterhin ist zu beachten, da& die Enzyklika zwar die Teilnahme der ka- 
tholischen Kirche an den nichtkatholischen Einigungsbestrebungen fiir un- 
méglich erklart, aber sich nicht dariiber 4uBert, wie diese Bestrebungen und 
Organisationen zu beurteilen sind, wenn man sie in ihrer Wirkung auf die nicht- 
katholischen Kirchen und Gemeinschaften betrachtet. Und da gilt zweifellos, 
da8 die neuzeitlichen Einigungsbestrebungen die Sehnsucht nach der Einheit 
der Christenheit auferordentlich gestarkt haben. Auch die neueste Enzyklika 
verbietet uns nicht, uns dariiber zu freuen und der Hoffnung Ausdruck zu geben, 
daB diese Unternehmungen zur wahren Einheit, zur Einheit der Kirche Christi, 
der katholischen Kirche, fiihren méchten. Auch nach der Enzyklika diirfen wir 
Katholiken mit Interesse und Sympathie auf jene Kreise auferhalb unserer 
hl. Kirche hinschauen, die dem Unionswerk in ihrer Art ihre besten Krafte 
weihen. Nach wie vor wird es auch unsere Aufgabe sein, durch verstandnisvolles 
Eindringen in die Eigenart der anderen Kirchen und Gemeinschaften und durch 
eine wahrhaft katholische Liebe gegentiber unsern irrenden Briidern jene Atmos- 
phare gegenseitigen Vertrauens zu schaffen, welche die Voraussetzung fiir eine 
dereinstige Vereinigung aller Christen im Scho8e der katholischen Kirche bildet. 
Wir wissen nicht, wann die géttliche Vorsehung die Stunde fiir gekommen er- 
achtet, in der diese Einigung der Christenheit zur Wirklichkeit werden wird. 
Wir kénnen und miissen nur die Hindernisse wegrdumen, die ihr entgegen- 
stehen, und so der Vorsehung Gottes gewissermaBen entgegenkommen. Ver- 
binden wir mit diesen Bemiihungen unser Gebet um die Einheit, wie es die 
Kirche am Karfreitag tut, ,,ut omni haeretica pravitate deposita errantium 
corda resipiscant et ad veritatis tuae redeant unitatem“, so haben wir das 
Unsrige getan, um den Wunsch des Heilandes nach der Einheit seiner 
Kirche (Jo 17, 21) zu erfiillen, soweit es in unseren Kraften liegt. 


eS ee 
25 Vgl. meinen Aufsatz 226, wo noch mehr derartiger Kundgebungen angefuhrt sind. 
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Dogmatik und Dogmengeschichte IL. 


Spezielle Dogmatik. 


1. Gotteslehre: Lennerz, Hein., S. J., Natiirliche Gotteserkenntnis. Stellungnahme der 
Kirche in den letzten 100 Jahren. 253 Seiten. Herder, Freiburg 1926. Geb. 9,60 Mark. — 
Inauen, Andreas, S. J., Kantische und scholastische Einschatzung der nattirlichen Gottes- 
erkenntnis. Gr.-8°. 87 Seiten. F. Rauch, Innsbruck 1925. 3 Mark. — Sawicki, Franz, Die 
Gottesbeweise. 206 Seiten. Schéningh, Paderborn 1926. Geb. 6 Mark. — Geiger, Simon, Der 
Intuitionsbegriff in der katholischen Religionsphilosophie der Gegenwart. 111 Seiten. Herder, 
Freiburg 1926. Brosch. 6 Mark. — Pinault, H., Le Platonisme de St. Gregoire de Nazianze. 
Essai sur les relations du Christianisme et de l’Hellenisme. 244 Seiten. G. Beauchesne, Paris 
1925. — Dillenberger, Jos., Das Heilige im N. T. 125 Seiten. Missionshaus, Kufstein (Tirol) 
1926. — Kaplan, Leo, Die géttliche Allmacht. 8°. 147 Seiten. Merlin-Verlag, Heidelberg 1926. 
Geb. 7,50 Mark. — Habbel, Jos., Die Analogie zwischen Gott und Welt nach Thomas von Aquin. 
&°. 116 Seiten. Jos. Habbel, Regensburg 1928. 5 Mark. 

2. Trinitatslehre. Schinaus, Mich., Die psychologische Trinitatslehre des hl. Augusti- 
nus. 8°, 431 Seiten. Minsterische Beitrage zur Theologie, Heft 11. Aschendorffs Verlag 1927. 
17,25 Mark. — Stohr, Albert, Die Trinitatslehre des hl. Bonaventura. 8°. 199 Seiten. Miin- 
sterische Beitrage, Heft 3. Aschendorffs Verlag 1923. 8 Mark. — Stohr, Albert, Die Trinitats- 
lenhre Ulrichs von StraSburg, mit besonderer Berticksichtigung ihres Verhdltnisses zu Albert 
dem Grofen und Thomas von Aquin. 8°. 241 Seiten. Miinsterische Beitrage, Heft 13. Aschen- 
dorffs Verlag 1928. 9,95 Mark. 

3. Schépfungslehre: Stujfler, Joa, S. J., Divi Thomae Aquinatis doctrina de Deo 
operante. 8°. 423 Seiten. Tyrolia, Innsbruck 1923. Dazu Stufler, Ergebnis der Kontroverse 
uber die thomistische Konkurslehre. Z.f. k. Th. 1927, S. 329—369. — Andres, Friedr., Die 
Engel- und Damonenlehre des Klemens von Alexandrien. Sonderabdruck aus der Rém. 
Quartalschr. 1926. — Gétzmann, Wilh., Die Unsterblichkeitsbeweise in der Vaterzeit und 
Scholastik bis zum Ende des dreizehnten Jahrhunderts. Eine philosophie- und dogmen- 
geschichtliche Studie. Gr.-8°. 247 Seiten. Verlag Friedr. Gutsch, Karlsruhe 1927. Geb. 
7,50 Mark. 

4. Christologie: Lenz, Joh., Jesus Christus nach der Lehre des hl. Gregor von Nyssa. 
Eine dogmengeschichtliche Studie. 8°. 121 Seiten. Paulinusdruckerei, Trier 1925. 3,20 Mark. 
— Niederberger, Basilius, O. S. B., Die Logoslehre des hl. Cyrill von Jerusalem. Forschungen 
zur christlichen Literatur- und Dogmengeschichte. Herausgegeben von A. Ehrhard und J. P. 
Kirsch, XIV, 5. 8°. 125 Seiten. Verlag Ferd. Schéningh, Paderborn 1923. 6 Mark. — Weigl, 
Eduard, Christologie vom Tode des Athanasius bis zum Ausbruch des Nestorianischen Streites 
(373—429). Miinchener Studien zur historischen Theologie, Heft 4. Gr.-8°. 208 Seiten. Ver- 
lag Kosel & Pustet, Miinchen 1925. 4,50 Mark. — Ziesché, Kurt, Das Koénigtum Christi in 
Europa. 126 Seiten. G. J. Manz, Regensburg 1926. — Wiederkehr, Karl, Die leibliche Auf- 
nahme der allerseligsten Jungfrau Maria in den Himmel. 216 Seiten. Benziger & Co., Ein- 
siedeln 1927. 5 Mark, geb. 6,40 Mark. 

5. Gnaden- und Sakramentenlehre: Jansen, F. X., S. le Bajus et le Bajanisme, 
essai théologique. Gr.-8°. 237 Seiten. Editions du Museum Lessianum, Louvain 1927. — 
Hiinermann, Friedr., Wesen und Notwendigkeit der aktuellen Gnade nach dem Konzil von 
Trient. Forschungen XV, 4. 87 Seiten. Verlag Ferd. Schéningh, Paderborn 1926. — Sommier- 
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lath, Ernst, Der Ursprung des neuen Lebens nach Paulus. 151 Seiten. Veriag Dorfling & 
Franke, Leipzig 1927. Kart. 5,50 Mark. — Lechner, Joseph, Die Sakramentenlehre des Richard 
von Mediavilla. Miinchener Studien zur historischen Theologie, Heft 5. 425 Seiten. Késel 
& Pustet, Miinchen 1925. — Walz, J. B., Die Fiirbitte der Heiligen. Eine dogmatische Studie. 
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1. Gotteslehre. Lennerz zeigt die Entwicklung auf, die den kirchlichen Entscheidungen 
gegen Bautin, Hermes, Traditionalismus und Ontologismus zugrunde liegt. Den Hohepunkt 
der kirchlichen Tatigkeit zum Schutze der natiirlichen Gotteserkenntnis bildet das Vatikanum. 
Namentlich die aktenmaBige Darstellung der Vorgange, wie es zur Formulierung des Kanon 1 
(de revelatione): Deum naturali rationis humanae lumine certo cognosci posse kam, fiihrt uns in 
ein tieferes Verstandnis des Sinnes und der letzten Absichten der Definition ein. Die letzten 
50 Seiten bringen Abdruck der wichtigsten Aktenstticke als Quellenbeleg. — ,,Die Gottes- 
beweise“ von Sawicki, der vielen von uns in seinem schénen Buch ,,Die Wahrheit des Christen- 
tums“ Fuhrer wurde, sind ein Werk der kritischen Selbstbesinnung. Die ganze Wucht des 
Problems erscheint vor uns, Reichweite und Geltung der Beweise wird neu untersucht und 
abgegrenzt, der Kontigenzbeweis erhalt eine beherrschende Stellung, weil die Kontingenz der 
Dinge das Moment ist, das in allen kosmologischen Beweisen den letzten Schlu& von der 
prima causa auf den actus purus vermittelt. Das geschieht mit Hilfe des Gesetzes vom hin- 
reichenden Gruande. Dieses Gesetz ist gewi8 ein notwendiges Denkgesetz, aber ist es auch ein 
Seinsgesetz? Indem S. diese Frage anriihrt, kommt er an letzte Einsichten. Hier zeigt sich 
seine kritische Stellungnahme am offenkundigsten: ,,Es ist unmdglich, diese Voraussetzung 
als durchgangig wahr zu erweisen. Eine innere Notwendigkeit kommt ihr nicht zu.‘ Sie 
bewahrheitet sich in der Erfahrungswelt, ob auch in bezug auf die dauernden Grundbestand- 
teile der Welt, deren Ursprung sich unserer Beobachtung entzieht? ,,Wenn wir an jener Vor- 
aussetzung festhalten, so geschieht es nicht, weil sie unmittelbar einleuchtet oder bewiesen 
werden kann, sondern es handelt sich in letzter Linie — dieser Sachverhalt sei ganz klar 
herausgestellt — um einen Akt des Vertrauens, nicht um ein Wissen, sondern um einen Akt 
des Glaubens an die Herrschaft der Vernunft im Dasein. Dieses Vertrauen ist ein Postulat, 
eine Forderung und notwendige Voraussetzung der Wissenschaft, ja des menschlichen Denkens 
tiberhaupt“ (S. 31). ,,Fiir denjenigen, der jenes Vertrauen nicht mitbringt, ist das Dasein 
Gottes nicht zu erweisen‘’ (S. 38). Er verliert aber den Leitstern der wissenschaftlichen 
Forschung iiberhaupt. — Simon Geiger gibt eine Ubersicht iiber die neueren Bemiihungen, sich 
des Daseins Gottes zu vergewissern auf dem Wege der Intuition. Dieser vielfach schillernde 
und mehrdeutige Begriff wird naher bestimmt. Nach Geiger erfullt er das nicht, was man von 
ihm erwartet: ,,Ein Weg zur Gotteserkenntnis als allgemein giiltige, nicht nur subjektiv 
begriindete Uberzeugung kann Intuition nicht sein‘ (S.110). Doch haben die bisherigen 
Bemtihungen uns gelehrt, da& es nicht ausreicht, Gott rational dem Verstande zu demon- 
strieren. Wir miissen den ganzen Menschen fiir die Grundfrage nach Gott interessieren. Fir 
die Zustimmung zu den Beweisen ist die Disposition des inneren Menschen nach der Seite 
des Gefiihls und Willens von ausschlaggebender Bedeutung. Deshalb muf auch der Gefithlsweg 
zu Gott beschritten werden. — Die katholischen Theologen pflegen in der Regel einseitig die 
Gegensdtze der scholastischen Philosophie und der kantischen herauszustellen. Um so 
dankenswerter ist es, wenn Jnauen einmal den Versuch macht, die Ahnlichkeiten aufzusuchen. 
Er vergleicht im ersten Teile die beiderseitige Behandlung der Gottesbeweise und méchte 
Kants Gegnerschaft gegen Gottesbeweise deuten als Gegnerschaft gegen den Anspruch des 
zeitgendssischen Rationalismus, mathematisch zwingende Beweise zu liefern; er nahere 
sich der neuscholastischen Lehre, daB die Gottesbeweise eine freie Gewifheit erzeugen. 
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Damit ist meines Erachtens nicht zu vereinen die Kantische Einschrankung des Kausal- 
gesetzes auf die Welt der Erscheinungen. Im zweiten Teile handelt Inauen vom Gottes- 
begriff. Kant spricht wiederholt von der ,,ganzlichen Unerkennbarkeit Gottes an sich‘. 
Inauen bringt Belege dafiir, da& das sich, entsprechend den bekaémpften Gegnern, nur auf 
eine eigentliche Gottesidee (conceptus proprius) bezieht. Doch lehre er eine analoge 
Erkenntnis des gottlichen Wesens, zwar nicht die analogia attributionis des Suarez, die un- 
vollkommene Ahnlichkeit zweier Dinge“‘, sondern die thomistische analogia proporticnalitatis, 
, die vollkommene Ahnlichkeit zweier Verhdltnisse zwischen ganz unahnlichen Dingen‘‘. Kant 
scheint sogar der Meinung gewesen zu sein, diesen Analogiebegriff erstmalig entdeckt zu 
haben, wahrend in Wirklichkeit schon Cajetan im Anschlu& an Thomas ihn entwickelt und 
fiir ,,den einzig richtigen in der Anwendung auf Gott“ erklarte. Kant hat Gleichungen wie diese: 
Die Kausalitat der obersten Ursache ist dasjenige in Ansehung der Welt, was menschliche 
Vernunft in Ansehung ihrer Kunstwerke ist“ (S. 75). 

Die patristische Studie von Pinault tber Gregor von Nazianz méchte ich in der 
Fragestellung und in weiten Teilen der Durcharbeitung als vorbildlich bezeichnen fir die 
Behandlung patristischer Themen. Es wird nicht einfach zusammengestellt, was Gr. zur 
Gotteserkenntnis zu sagen hat, sondern an einem Einzelbeispiel werden die Beziehungen 
zwischen Hellenismus und Christentum untersucht. Jedem Kenner platonischer, stoischer 
und neuplatonischer Philosophie fallt es auf, wie bei Gr. ganze Gedankenkomplexe und viele 
sprachliche Ausdrucksmittel sich finden, die jenen Philosophemen entstammen oder an sie 
anklingen. Hatte Gr. doch wahrend seiner Studienzeit in Athen den Neuplatonismus und in der 
Katechetenschule zu Alexandrien einen christlichen Hellenismus kennengelernt. Darf man 
nun von einer Hellenisierung des Christentums bei Gr. reden? Im tiefsten Sinne nein! Denn 
die griechisch-hellenistische Gedankenwelt wird nicht einfach tibernommen, sondern christlich 
verklart. Das zeigt sich z. B. ganz klar in seiner Lehre von der Katharsis, die keine dualistische 
Verachtung des K6rperlichen, keine stoische Apathie, sondern eine christliche Ziigelung der 
Leidenschaften durch Aszese und die Gnade ist. Gr. hat dadurch, daB er das Christentum 
in ihrer Sprache verkiindigte, den Besten seiner Zeit genug getan. Nur in einigen Punkten, die 
aber nicht zur Gotteslehre gehéren, ist er auch inhaltlich dem Einflu8 des Hellenismus nicht 
ganz entgangen. So zweifelt er an der Ewigkeit der Héllenstrafen, méchte auch keine Ent- 
scheidung treffen, ob die Engel keinen oder einen lichtartigen K6rper besitzen. 

Die neuere Religionspsychologie setzt die Vorstellung des Heiligen, das Numinose, 
in den Mittelpunkt der Gotteslehre. Die Heiligkeit Gottes ist, religionspsychologisch ge- 
sehen, das Wesen Gottes. ,,Es kann Frémmigkeit geben ohne einen ausgebildeten Gottes- 
glauben oder Kult, aber keine Frémmigkeit ohne die Vorstellung vom Heiligen‘‘ (N. Séder- 
blom). Im werkwiirdigen Gegensatz dazu behandelt die katholische Theologie vielfach nur 
die ethische Heiligkeit Gottes. Sie gewinnt sie aus der menschlichen Heiligkeit auf dem be- 
kannten dreifachen Wege positionis, negationis, eminentiae: ,,Dicendum quod nomen sancti- 
tatis duo videtur importare: uno quidem modo munditiam ... alio modo importat firmitatem“ 
(S. Th. 2, 2 q. 81, a. 8, c). Doch behandeln Scheeben (1, 595) und Diekamp auch die objektive oder 
substantiale Heiligkeit. Scheeben bemerkt dazu: ,,Dieses Attribut wird fir sich allein fast 
nirgends behandelt.“ Aber gerade diese objektive oder substantiale Heiligkeit ist der katho- 
lische Begriff dessen, was die Neueren das Numinosum nennen: Gottes Erhabenheit tiber alle 
Welt und die sich daraus ergebende Verehrungswiirdigkeit Gottes: Hypostasis rationalis cum 
dignitate. Dillenbergers Studie tiber ,,Das Heilige im N. T.“‘ ist methodisch lehrreich; sie 
untersucht, angeregt durch die neuen Erkenntnisse bei Otto, den Inhalt des neutestament- 
lichen Heiligkeitsbegriffs, zeigt klar dessen sittlichen Inhalt, der aber nicht auf ntichterne 
Moralitat hinauslauft, sondern von dem Geheimnisvollen umwittert bleibt. 

Ganz wertlos fiir unsere Gotteserkenntnis ist der Versuch Kaplans, mit Hilfe der 
psychoanalytischen Methode dem Gottesbegriff nahezukommen. Es ist ganz unméglich, die 
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Allmachtsidee aus dem Narzidmus abzuleiten, Gott dann als Abspaltung der Allmacht vom 
Menschen, die Furcht Gottes als angstneurotisches Symptom zu begreifen. Kaplans Methode 
eignet sich zum Teil fiir Krankenhduser, aber nicht fiir theologische Untersuchungen. 

Die Arbeit von Josef Habbel, ,Die Analogie von Gott und Welt bei Thomas von 
Aquin*, eine von Josef Geyser beratene Dissertation der Miinchener philosophischen Fakultat, 
ist ein wertvoller Beitrag zum Verstandnis des hl. Thomas und zur Theorie unserer Gottes- 
erkenntnis. Sie hat drei Kapitel. Im ersten untersucht der Verfasser, warum unsere von den 
Kreaturen abgezogenen Begriffe nicht eindeutig (univok) auf Gott tibertragen werden kénnen. 
Letzter Grund ist das aus der Kontingenz der Welt erschlossene Ganz-anderssein Gottes: Gott 
ist ohne Potenz, actus purus, ens simplicissimum, necessarium. Im zweiten Teile gewinnt er 
durch sorgfaltige Analyse der Thomastexte einen exakten Begriff der Analogie und ihrer Be- 
griindung: ,,Die Charakterisierung der Eigenart der zwischen Welt und Gott bestehenden 
Analogie als Verhaltnis, respectus, habitudo, ordo, proportio besagt vor allem dies: Dieses 
analoge Verhdltnis ist durchaus einseitiger Art; Gott ist der feste Punkt und das andere 
analogatum, die Welt, ist auf ihn bezogen. Gott ist die Wahrheit, das andere ist deren Gleich- 
nis. Wir aber kennen nur das Gleichnis und deshalb stellt sich uns notwendig die ,, Wahrheit“ 
als die Analogie, und die Welt, das ,,Gleichnis‘‘, als die feste urspriingliche ratio (Begriff) dar. 
Die Einseitigkeit der Gott-Welt-Analogie ist durch den metaphysischen Sachverhalt fundiert, 
daB die Welt dazu erschaffen ist, Gott nachzuahmen, im Gleichnis zu reprdsentieren. Das 
Kausalverhaltnis zwischen Gott und Welt wird zur Grundlage fiir die Aufstellung eines logischen 
Verhdltnisses, der praedicatio analoga, gemacht.‘ (S. 66.) Im letzten Teile riickt der Verf. die 
Analogielehre in die groBen metaphysischen, ontologischen und logischen Zusammenhange. 
Metaphysisch beruht sie auf einer bestimmten Anschauung tiber den Zusammenhang von 
Kausalitat und Intentionalitat, auf dem Prinzip: omne agens agit sibi simile. Ontologisch gibt 
sie Thomas eine Antwort auf die Frage, wie neben dem unendlichen Sein tiberhaupt noch auBer- 
gottliches Sein méglich ist. Die Logik charakterisiert ihren Erkenntniswert nicht als ratio 
coadaequata sed excedens, als Richtungswert von annahernder Geltung. — Die Voraussetzun- 
gen, unter denen sie uns heute noch etwas zu sagen hat, werden im letzten Paragraphen kurz 
skizziert. Als Weitanschauung belehrt sie uns einerseits tiber die Immanenz Gottes: ,,Im Sinne 
einer Innewohnung als causa exemplaris ist Gott der SchOpfung immanent‘ (S. 102) ; andererseits 
tiber die Transzendenz Gottes: der Schwerpunkt und das eigentliche Zentrum allen Seins ist 
nicht die Schépfung, auch nicht eine Addition Gott und Schépfung, sondern Gott. Eine inner- 
liche Aufnahme dieser Erkenntnis und der dadurch gegebenen vollkommenen Uberfliissigkeit 
der Welt verlangt eine vollige Umstellung des modernen Anthropozentrismus. Die vielsagenden 
Ausfithrungen des Thomas von der Welt als dem verglimmenden Abglanz des unendlichen alles 
tiberragenden Gottes, sind das Zeugnis einer ganz wahren, echten und tiefen Religidsitat (S. 103). 


2. Trinitatslehre. Schmaus behandelt in einer langeren Einleitung (S. 1—77) die vor- 
augustinische Trinitatslehre und in einem ganz skizzenhaften Schlu8 (S. 416—420) die Weiter- 
bildung und das Fortleben augustinischer Gedanken. Im Hauptteil zeigt der Verfasser, wie 
Augustin mit Hilfe der Psychologie ein tieferes Verstandnis des Trinitatsgeheimnisses gefunden 
hat. Vorganger hatte er fiir die Lehre vom Heiligen Geiste keine, fiir die psychologische Er- 
kldrung der zweiten Person wesentlich nur den Tertullian, der im Anschlu8 an Platons Satz, 
daB Denken ein inneres Sprechen sei, die Zeugung des Logos als Denken zu verstehen suchte. — 
Die Ausfiihrungen von Schmaus sind klar und griindlich, sie verraten einen guten Blick fir 
das Charakteristische, nur hatte ich mir manches ktirzer gewiinscht. — Bei der spekulativen 
Durchdringung der Trinitaét legen die Denker bald mehr Nachdruck auf die Einheit des 
Wesens, bald mehr auf die Dreiheit der Personen. So entstehen zwei Typen. Dem 
griechischen Typ steht die Dreipersénlichkeit fest und sicher ; ihm ist die Einheit das Problem. 
Diese wird dadurch erreicht, daB die Dreipersénlichkeit gleichsam aus dem Vater hervorwachst 
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Aus ihm gehen die Fluten géttlichen Lebens durch den Sohn zum terminus, dem Heiligen 
Geiste. Der andere Typ, der sogenannte lateinische, dem aber auch Manner wie Athanasius 
angehéren, betrachtet als das zunachst Gegebene die Einheit der Wesenheit und Problem wird 
die Dreipersénlichkeit. Die innere Bewegung des gottlichen Lebens lat sich durch ein gleich- 
seitiges Dreieck veranschaulichen, da sie vom Vater zum Sohn schreitet, von diesem zuriick 
zum Vater (S.132). Augustin ist ganz Lateiner, ja durch ihn ist der Ausgang der Spekulation von 
der einen géttlichen Wesenheit herrschend geworden. Durch seine Erdorterungen hat er das 
trinitarische Grundgesetz vorbereitet, das Anselmus und spater das Florentinum in die Worte 
faBte: In Gott ist alles eins, wo nicht relative Gegensatze vorliegen (ubi non obviat relationis 
oppositio). Die géttlichen Relationen hindern nicht die wesenhafte Gleichheit der Personen, 
da sie zur Wesenheit nichts hinzufiigen, sondern nur tiber Ursprungsverhdltnisse unterrichten. 
Mit innerem Widerstreben nennt A. die Dreiheit drei Personen, weil kein besseres Wort zur 
Verfiigung steht. Aus dem Gedanken der Einheit heraus bricht Augustinus auch mit der 
Anschauung der Griechen, als ob der Vater invisibilis sei und alle Theophanien nur solche des 
Sohnes oder des Geistes seien; ferner mit der griechischen Vorstellung, daB jede Person bei 
dem schépferischen oder dem gnadenvollen Wirken (Sendungen, Einwohnung) ihrem Personal- 
charakter entsprechend ein besonderes Wirken entfalte. Er stellt unerschiitterlich fest: in- 
separabilia opera trinitatis und schenkt uns die Lehre von den Appropriationen und die Theorie 
der géttlichen Sendungen, wie wir sie heute noch haben. Auf der anderen Seite wird er fir 
die Scholastiker der Lehrmeister fiir die Fragen nach der essentialen oder notionalen Bedeutung 
der Gottesnamen, wie Wort, Bild, Weisheit, Geschenk, Liebe, Heiliger Geist usw. — Die 
psychologischen Ternare Augustins sollen vornehmlich in die Ausgange in Gott einiges Licht 
bringen. Schmaus behandelt als ersten die Trias: Sein, Erkennen, Wollen. Auf diese Analogie 
legt Augustinus kein zu groBes Gewicht, da sie im Hauptwerke de trinitate nicht mehr erscheint. 
Treffender erscheint ihm schon die Trias: der Geist mit Selbstbewu8tsein und Selbstliebe 
(mens, notitia sui, amor sui). Aber auch hier hat das erste Glied eine allzu bevorzugte Stellung 
gegentiber den beiden anderen. Die Substantialitat der mens ist viel fester und klarer als die 
der beiden anderen. Zudem ist das Eine und Einheitliche der Geist, also das erste Glied. 
Dieser Tatsache wiirde auf Seiten Gottes ein Verhadltnis entsprechen, wie wir es in der griechi- 
schen Auffassung fanden, wenn mens nicht nur den Vater, sondern auch die eine géttliche 
Wesenheit repradsentiert (S. 263f.). So findet Augustin bei weiterem Forschen denn den voll- 
kommensten Ternar: memoria, intelligentia, voluntas. Hier tritt nicht mehr der Geist seiner 
durch Denken und Wollen produzierten Selbsterkenntnis und Selbstliebe gegentiber, sondern 
als analog erscheinen drei Tatigkeitsmodi des einen Seelenwesens. ,,Der Inhalt der Trinitats- 
lehre kommt bei ihm zu treffendem analogischen Ausdruck. Das géttliche Wesen subsistiert 
jain drei durch innere Relationen voneinander verschiedenen Personen, welche nichts anderes 
sind als verschiedene Subsistenzmodi des einen Wesens‘‘ (S. 277). 

So sehr die augustinische Trinitatsspekulation die Geister beherrscht, so war sie doch 
nicht die einzige des Mittelalters. Neben ihr finden wir eine metaphysisch-spekulative Spe- 
kulation, die ihren Ausgangspunkt von Richard von St. Victor nimmt und iiber Wilhelm 
von Auxerre zu ihrem Hauptvertreter, dem hl. Bonaventura, emporsteigt (S. 419). Dariiber 
unterrichtet uns Stohr in seiner ausgezeichneten Studie ,,Die Trinitatslehre des hi. Bona- 
ventura‘, zu der man noch seinen Aufsatz ,,Die Hauptrichtungen der spekulativen Trinitats- 
lehre in der Theologie des 13. Jahrhunderts“ (TQ. 1925, S. 113—135) hinzufiigen moge. Aus 
dieser Studie mag man sehen, wie der Problemkreis tiber Augustin hinausgewachsen ist, wie 
stark Augustin noch wirkt. Doch ist von Bonaventura, der in der Philosophie ganz Augustinianer 
ist, in der Trinitatslehre Augustin verlassen, wahrend Thomas dessen treuer Interpret ist. Ich 
erinnere an die Lehre von den beiden Ausgangen in Gott per modum naturae et per modum 
voluntatis ; an die Spekulationen tiber die Notwendigkeit einer Dreizahl von Personen in Gott, 
iiber die kein Grieche etwas hat, wo auch Augustinus keine Entscheidung wagt. Aus Richard 
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tibernimmt er Gedanken wie: Es gibt nur drei Personen in Gott, der die Liebe ist, weil es auch 
nur drei Formen der Liebe gibt: amor gratuitus (Vater), debitus (Geist), mixtus (Sohn) ; weil 
es nur drei Arten des Schenkens gibt: geben (Vater), empfangen (Geist), geben und empfangen 
(Sohn) ; in Gott gibt es nur germanitas, d. h. unmittelbare Verwandtschaft, aber keinen nepos 
(S. 75) usw. Besonders charakteristisch aber fiir die Art, wie Bonaventura die Trinitat sah, 
ist seine Lehre von der primitas. Sie ist fiir Bonaventura ebenso bezeichnend und durch- 
greifend wie fiir Thomas die Lehre von den Relationen. ,,Nicht nur, wie das gewéhnlich ge- 
schieht, aus dem Prinzipsein auf das Erstsein schlieBen, sondern einmal umgekehrt das A zur 
Keimzelle des ganzen Alphabetes machen: ideo principium, quia primum. Der von allen 
Philosophen bewunderte Gottesbeweis des Aquinaten ex gradibus geht ja auch solche Wege. 
B. tibertragt diesen Gedanken auf das innergittliche Leben. In dem Seinsstrom, der von Gott 
ausflieSt, murmeln die Wellen, je weiter sie sich von der Quelle entfernt haben, desto lauter: 
Ego ab alio — je naher sie noch an der Quelle sind, desto machtiger rauscht es in ihnen auf: 
A me alii. Dieselbe Melodie glaubt B. in den unaufhérlich im Zentralmeere der Gottheit selbst 
flutenden Strémungen zu vernehmen. Der Vater, der auf keine Weise ausgegangen ist (in- 
nascibilis), tragt in sich alle Ausgangsméglichkeiten, er ist der fruchtbare SchoB, die iiber- 
strémende Quelle (fontalis plenitudo), die aus eigener Kraft sprossende Wurzel — a nullo, 
a quo omnes alii. Der Sohn, der nattirliche Spro8, 1a8t in freigebiger Liebe zusammen mit der 
Urkraft die liebliche Bliite der Gottheit mitsprossen — ab alio, a quo alius. Der Heilige Geist, 
vor dem die beiden Ausgangsmdglichkeiten liegen (processio per modum naturae, per modum 
voluntatis), der also durch sie ist urid in keiner Weise mehr prior sein kann, ist demnach nicht 
mehr ,,principium principians‘ (S. 123) — die primitas, die positive Wendung der innascibilitas, 
ist die unter aristotelischem Einfiu8 vollzogene Umformung des dionysischen bonum est dif- 
fusivum sui. Vermittler zwischen Pseudodionysius und Bonaventura ist Richard (S. 27). 
de Regnon findet in diesem Gedanken Spuren des neuplatonisch-dynamischen Gottesbegriffs 
(Gott ist die Liebe), wahrend er in der thomistischen Gedankenreihe, daB der Vater durch 
Denken und Lieben seiner selbst die Trinitat vollendet, die aristotelisch-statische Gottesvor- 
stellung (Gott ist das Sein) wiederfinden will. Doch ist hier Vorsicht geboten. Denn an eine 
Entwicklung zu hoherer Vollendung der Gottheit kann auch im ersten Falle nicht gedacht 
werden. Denn so sehr auch Gott als sich in der Gottheit ausgieBende Liebe gedacht wird, so 
ist er doch nicht causa sui, verwirklicht sich nicht selbst durch die Ausgange, sondern der 
Vater zeugt, weil er Vater ist, nicht umgekehrt, quia generat fit pater. Jede Spekulation, die 
eine fortschreitende Entwickelung in Gott annimmt, geht in die Irre. 

Noch eine weitere Studie tiber die mittelalterliche Trinitatslehre hat uns Stohr geschenkt. 
Er untersucht die Trinitatslehre des Ulrich von StraBburg in ihrem Verhaltnis zu Albert 
dem GroBen und Thomas von Aquin. Es handelt sich fiir den Verfasser um Einblicke in den 
Kampf zwischen Augustinismus und Aristotelismus im Mittelalter. ,,Im Fortschreiten unserer 
Studien fanden wir, daB Thomas wie iiberall so auch hier als der groBe Neuerer zu betrachten ist, 
der in der Philosophie von Augustinus ab-, in der Trinitatslehre aber um so entschlossener 
zu ihm zuriickgelenkt hat“ (S. 1f.). Ulrich wird nun von Stohr zwischen Neuplatonismus urd 
Aristotelismus eingeordnet (S. 196--205). Die bisherige Forschung beanspruchte ihn fast ganz 
fiir den Neuplatonismus. Stohr weist nun nach, daB er aus Alberts Vorlesungen eine solche 
Liebe des Stagiriten mitgenommen, daB8 er sich sehr vertraut mit ihm gemacht hatte und ihm 
manchen seiner Lehrsatze verdankt. In der Trinitatslehre la8t er sich nicht aus der augusti- 
nischen Bahn herausdrangen durch Richard, Alexander von Hales oder Bonaventura. Die 
neue Richtung erreichte ihn nur auf dem Wege tiber Albert, sie fand nicht einmal soviel Gnade 
bei ihm wie dort (S. 210f.). 


3. Schépfungslehre. Die Zeitungen berichteten kiirzlich von Feiern zum 400. Geburts- 
tag des beriihmten spanischen Dominikanertheologen Bannez (geb. 29. Februar 1528). Von 


263 


ihm, dem Seelenftihrer der hl. Theresia, stammt die Lehre von der praemotio physica, die 
unfehlbar die freien Geschopfe bewegt, ebenso die entsprechende Anschauung in der Gnaden- 
lehre, daB die wirkliche Gnade intrinsece efficax sei. Die Theologie hat nicht geringe Schwierig- 
keit, bei dieser Anschauung die menschliche Freiheit aufrechtzuerhalten. So ist es nicht zu 
verwundern, daB auch strenge Thomisten teilweise abschwenken, so neuerdings der Freiburger 
Dogmatiker Marin-Sola O.P. (vgl. Scholastik 1926, S.533—565). Den bedeutsamsten 
Versuch, diese praemotio physica aus der Theologie zu eliminieren, macht P. Stufler, der in 
seinem 1923 erschienenen Buche De deo operante die Lehre des hl. Thomas tiber den 
Concursus divinus untersucht, und in der Z.f.k. Th. 1927, 329—369, feststellt, daB seine 
Hauptresultate durch die zum Teil maBlose Kritik (documentum vere deplorandum effrenatae 
libertatis in interpretatione textus S. Doctoris) nicht erschiittert worden sind. Die Hauptthese 
und zugleich das Hauptresultat Stuflers ist das folgende: Gott bewegt die causae secundae 
tiberhaupt nicht durch vortibergehende Impulse, die zu ihrer Natur hinzukommen, sondern 
dadurch, daB er ihnen ihre Natur, die forma, gegeben hat mit dem appetitus naturalis. 
Dieser aber ist nicht eine ruhige Anlage oder Potenz, sondern ein bestandiges Streben nach 
aktueller Tatigkeit, die nur durch Hindernisse gehemmt werden kann, sich zu entfalten: 
Operationis naturalis, sagt Thomas, deus est causa, inquantum dat et conservat id, quod est 
principium naturalis operationis in re. Das gilt auch fiir die motus voluntatis. Der Wille hat 
einen natiirlichen Instinkt, das Verlangen nach dem Guten und der Gliickseligkeit. Diese 
motio universalis ist die Wurzel und Triebfeder fiir jedes Einzelwollen, dem die fehlbare Ver- 
nunft das Objekt vorhalt. Deshalb lehnt St. jeden dartiber hinausgehenden Konkurs ab, 
sowohl die thomistische praemotio physica als auch den concursus simultaneus der Molinisten: 
»Hinc sequitur, Aquinatem necessitatem concursus immediati specialis negare, quam theologi 
recentiores certam vel etiam fidei proximam declarant et contra Durandum strenue defendunt 
{S. 417). — Ich kann die Zuversicht Stuflers nicht teilen. Denn gerade in den Texten des 
hl. Thomas, die ex professo von dem Verhaltnis Gott-Geschépf handeln, kommt neben dem 
dare et conservare des principium actionis auch noch die applicatio ad actum vor, die von den 
Thomisten im Sinne der praemotio physica gedeutet wird. Das schwierige Problem muB m. E. 
in einen noch groBeren Zusammenhang gestellt werden, der des Aristotelismus oder Plato- 
nismus bei Thomas. Schlie&t er sich der statischen Metaphysik an, die lehrt: Substantia de se 
iners est, oder der dynamischen, nach der der tiefste Wesensgrund alles Seins lebendige Kraft 
ist, oder finden sich Zeugnisse ftir beide Anschauungen, so daB eine innere Unausgeglichenheit 
bei Thomas in dieser Frage vorliegt ? 

Andres setzt in der Studie ,,Die Engel- und Damonenlehre des Klemens von Alxandrien“ 
jene Untersuchungen fort, die er mit der Lehre der Apologeten friiher begonnen. Dadurch 
ist sein Auge geschult fiir die neuen Gedankengange und das Charakteristische bei Klemens. 
Klemens zieht mehr als die Apologeten das N. T. heran, doch dienen ihm auch platonisch- 
stoische Gedankengdnge, um Wesen und Wirken der Engel verstandlich zu machen; so ihr 
Erkennen, ihre Einsprechungen, ihre Gliickseligkeit, die er zum Teil malt nach dem Ideal des 
Gnostikers, der Apatheia. Sein Begriff der Heiligkeit ist hdher als bei den Apologeten. Klar 
ausgesprochen ist die Lehre vom heiligen Schutzengel. Mit dem Marchen von dem Ursprung 
der Philosophie durch den Teufel raumt er auf. Besessenheit halt er nur fiir méglich bei 
sittlich verworfenen Menschen. — Die Arbeit ist ein wertvoller Beitrag zur Dogmengeschichte. 

Nachdem Hugo Kaufmann 1912 eine Ubersicht iiber die Unsterblichkeitsbeweise in der 
katholischen deutschen Literatur von 1850 bis 1900 gegeben, bringt Wilhelm Goetzmann mehr 
als eine Ubersicht, er versucht eine Entwicklungsgeschichte der Unsterblichkeitsbeweise 
in der Vaterzeit und in der Scholastik bis Ende des 13. Jahrhunderts. Die Entwicklung wird 
hier abgebrochen, nicht nur, weil sich in diesem Jahrhundert zahlreiche Bestreiter der per- 
sénlichen Unsterblichkeit erheben, sondern auch, weil mit der Kritik des Duns Scotus an den 
tiblichen Beweisen ein neues Stadium ihrer Geschichte beginnt. Der Verfasser bespricht in 
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der Einleitung die heidnischen Quellen der christlichen Denker: Plato, Aristoteles, Cicero, 
Seneka, Plotin, Makrobius. Der Hauptteil behandelt in zwei Abschnitten zundchst die Vater- 
zeit mit ihrem Héhepunkt, der Spekulation Augustins, dann die Scholastik, wo der Spanier 
Gundissalin ({ um 1146) die Glanzperiode der Unsterblichkeitsspekulation einleitet. Ge- 
schichte nenneich das Werk, weil der Versuch gemacht wird, die Entwicklung ganzer Perioden 
so darzustellen, daB die Abhangigkeit von fiihrenden Geistern aufgezeigt wird, und daB bei 
diesen Fihrern gezeigt wird, wie sie das Traditionsgut auch der heidnischen Vorzeit in Kritik 
und Neuschépfung gestalteten. Der zweite Gesichtspunkt des Verfassers wird von mir mehr 
storend als férdernd empfunden, sein andauerndes Vergleichen mit den Beweisen der Jetztzeit: 
»Zu den Vernunftbeweisen gehéren der metapsysische, teleologische und moraltheologische“ 
(S. 2). So héren wir denn schon bei Justin (S. 37): Am Eingang der Vaterzeit steht also als 
einziger Unsterblichkeitsbeweis bei Justin der moralisch-theologische, die metaphysischen 
werden abgelehnt, der teleologischen noch nicht gedacht‘ (S. 37). Viel ertragreicher ware ge- 
wesen, die Probleme aufziizeigen, die das Denken der damaligen Zeit bestimmten, etwa: Wie 
gewinne ich ein spezifisch christliches Heilsgut ? Antwort: Dadurch, daB die Seele, von Natur 
sterblich, erst durch die Gnade unsterblich wird ; oder: Wie wirkte die Unsicherheit iiber das 
Wesen der Seele auf die Unsterblichkeitsgedanken ein? Solange man die Seele aus Materie 
und Form zusammengesetzt dachte — und das geschah ja bis tief ins Mittelalter in der Augu- 
stinusschule der Franziskaner —, kann von einem metaphysischen Beweise aus der Natur 
der Seele (Einfachheit) keine Rede sein. G. schreibt z. B.: ,,Laktantius zieht den metaphy- 
sischen Beweisen die teleologisch-theologischen vor (S. 59). Das bleibt uns bei G. ratselhaft, 
wiirde aber sofort begreiflich, wenn wir hérten, daB Laktantius die Seele zwar fiir kérperlos 
im rohesten Sinne halt, aber sie sich vorstellt wie feines Feuer, ihre Substanz als Warme 
denkt (Stoa), sie sich nahren 148t aus dem Blute, auch aus der Luft, so wie das Licht der 
Lampe sich aus dem Ole nahrt usw. — Vermi8t habe ich solche Kapitel, die die Probleme 
und den Ertrag der Denkarbeit einer Periode zusammenfassen, das Register, ebenso einige 
wichtige Literatur, z. B. Bela Révesz, Geschichte des Seelenbegriffes und der Seelenlokalisation, 
Stuttgart 1917. Eine kritische Benutzung dieses Werkes hatte die Studie noch sehr vertieft. 


4. Christologie. Universitatsprofessor Franz Weigl, Munchen, der schon durch zwei 
vorhergehende Studien iiber alexandrinische Christologie und Heilslehre auf das beste mit den 
Problemen vertraut ist, entrollt uns in einem meisterhaften Gesamtbild die christologische 
Problemlage in der Zeit von dem Tode des Athanasius bis zum Ausbruch der Nestorianischen 
Streitigkeiten (373—429). Im ersten Teile gibt er eine Ubersicht tiber die christologischen 
Gedanken auBerhalb Alexandriens, bei den Arianern, Apollinaristen, bei den radikalen und 
gemaBigten Antiochenern, bei den Syrern und den Kappadozieren. Der zweite Hauptteil be-- 
handelt die Alexandriner, namentlich Cyrills Anschauungen vor 429. Cyrill selbst wird, wie 
seine Vorgdnger, als Vermittlungstheologe geschildert. Den Satz, daB er nach 429 wesenhaft 
sich gleich geblieben sei, méchte ich in der Allgemeinheit, wie W. ihn schreibt, durchaus nicht 
unterschreiben. Die ganze Darstellung aber mag uns lehren, wie der Schulstreit zu einem 
Kirchenstreit werden muBte, als Nestorius die Differenzen vor die breite Offentlichkeit trug, 
zudem in einem Punkte, der die Volksfrémmigkeit so intim bertihrte, wie die Frage nach der 
Theotokos. 

Basilius Niederberger O. S. B. untersucht in einer methodisch guten Studie die Logos- 
lehre des hl. Cyrill von Jerusalem. Cyrills Lehre, in Katechesen an Katechumenen 
vorgetragen, kann keine tieferen Einblicke in das Wesen der unio vermitteln, sie zeigt uns 
aber, was C. fiir die Volksbelehrung fiir wichtig und notwendig hielt. Wir finden Formulierun- 
gen wie: Christus ist doppelgestaltig, ein Mensch nach der auBeren Erscheinung, ein Gott nach 
der unsichtbaren Seite, einer aus zwei, mit einer zweifachen Art des Wirkens. Doch ist der 
Weisheit letzter SchluB, daB es sich um ein unaussprechliches Geheimnis handelt. 
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Die Studie von Professor Joh. Lenz in Trier greift ein wesentlich komplizierter liegendes 
Problem auf, die Christologie des Gregor von Nyssa. Die Differenzen in der Auf- 
fassung der Lehren des Nysseners sind durch diese Monographie nicht aus der Welt geschafft, 
wie schon ein einfacher Vergleich zwischen Weigi und Lenz ergibt, deren Ergebnisse wesentlich 
voneinander abweichen. Im ganzen-bemerkt man bei L. ein Streben, ihn dem spateren Dogma 
anzupassen durch eine benigna interpretatio. Es will mir scheinen, daf ein tieferes Eindringen 
in die philosophische Gedankenwelt Gregors, zudem die Heranziehung seiner soteriologischen 
Gedanken tiefere Einsichten brichte iiber homousios, die menschliche Natur Christi, das 
Wissen und die passiones Christi. Kennt Gregor die Satisfaktionstheorie, so da8 man bei ikm 
vom ,,Verdienste“ Christi, von ,,Stihnleiden und seiner Vollendung im Kreuzestod“‘ reden darf? 
(S. 54). Auf keinen Fall ist seine Lehre in Chalzedon definiert worden. Mir erscheint die groBe 
Klarung, die Chalzedon gebracht hat, gerade darin zu liegen, daB der Logos als das person- 
bildende erscheint, also die volle Durchftihrung des Gedankens, da& Gott Mensch wird, nicht 
ein Mensch vergottet wird. Damit vergleiche man Formulierungen Gregors, wie: das Gott 
tragende Fleisch, der Gott tragende Mensch, der Mensch in Christus ist ein-anderer (&tee0¢) 
als der mit ihm vereinigte Gott, der xveraxd¢ &vOewm0¢. Es geht nicht an, mit L., S. 114, 
&vOpwmmog mit menschliche Natur gleichzusetzen. Wie unvollkommen sind auch Formulierun- 
gen, die die Einigung beschreiben als Verhaltnis des Bewegenden zum Bewegten (S. 108), als 
Verdhnlichung des Fleisches mit Gott: ,,Wenn man einen Tropfen Essig in das Meer schiittet, 
wird der Tropfen zum Meere, indemer zur Beschaffenheit des Meerwassers umgewancelt wird ... 
verwandelt wurde alles, was Fleisch erschien, zur géttlichen und unendlichen Natur.“ 

K. Ziesche, Universitatsprofessor in Breslau, bietet uns in seinem ,,KOnigtum Christi in 
Europa“ ein ganz merkwiirdiges Buch, das ich nur erwahnen will, um vor ihm zu warnen, wenn 
einer vielleicht, durch den Titel verftihrt, auf den Gedanken kame, es handele sich um religiése 
Erkenntnisse zum Geheimnis des erhéhten Kyrios. Z. gibt eine Kampfschrift gegen das 
Judentum und den nach seiner Meinung ihm horigen Liberalismus, Sozialismus und das 
Zentrum. Alles Unheil bringt das Judentum deshalb hervor, weil es beim starren Mono- 
theismus stehen geblieben ist, den trinitarischen Gottesbegriff und die Jenseitshoffnung des 
Christentums ablehnt. Wie siegesgewi8 die Judenschaft schon ist, erfahren wir S. 13: ,,Das 
Judentum halt es heute an der Zeit, mitten im christlichen Staat dem Judas (!) ein Denkmal 
zu errichten. Das ist ein 6ffentliches Sinnbild des Geistes seiner Politik.‘ 

Wiederkehr stellt nach Erledigung einiger Vorfragen in zwei langeren Kapiteln zusammen, 
was an positiven Zeugnissen und an spekulativen Begriindungen zur Frage der Dogmatisatior 
der leiblichen Aufnahme Mariens in den Himmel vorliegt. Er kommt zu dem SchluB: ,,Nicht 
nur ist also die Definition der Lehre von der leiblichen Aufnahme méglich; sie ist nicht bloB 
wtunschbar und konvenient, sondern es ist auch ganz im Geiste der Kirche, daB sich die ge- 
samte katholische Welt: Bischéfe und Laien, Wissenschaft und Volk in flammender Be- 
geisterung am Kampfe ftir diese Ehre Mariens beteilige‘‘ (S. 148). Da®& man auch eine kritische 
wissenschaftliche Haltung gegeniiber dem bisher vorgebrachten positiven und spekulativen 
Material einnehmen kann, beweist der Aufsatz von Dr. Joh. Ernst im letzten Jahrgang dieser 
Zeitschrift (S. 322—336). 


_ 5. Gnaden- und Sakramentenlehre. Der Dozent an der Albertus-Magnus-Akademie 
in K6éln, Karl Feckes, behandelt in seiner Erstlingsschrift die Rechtfertigungslehre des 
Gabriel Biel. Sie zeugt von groBem Flei8 und griindlicher Schulung. Uber den Nominalismus 
im allgemeinen ist sich die theologische Wissenschaft im klaren. Doch fehlt es an Monogra- 
phien tiber Einzelgebiete und Einzelpersonlichkeiten. Das hangt auch damit zusammen, daB 
nominalistische Werke vielfach nur handschriftlich oder in nicht immer leicht zu lesenden 
Inkunabeln vorliegen. Und doch interessiert uns diese Theologie im héchsten Mafe, liegen 
doch hier die Quellgriinde zu Luthers verhangnisvoller Theologie. Der Nominalismus bot 
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Luther die Waffen zum Kampfe gegen das Dogma von der heiligmachenden Gnade, zur Kritik 
des gesamten Dogmas. Er liefert ihm wichtige Anschauungen, wie den voluntaristischen 
Gottesbegriff, die imputative Gerechtigkeit; er bestimmte durch seine pelagianisierenden 
Tendenzen Luther gegensatzlich zur Behauptung der Alleinwirksamkeit Gottes. Von hier 
aus wird dann die Imputationslehre Luthers wieder eigentiimlich modifiziert: Bei Biel werden 
ndmlich unsere Werke zur Gerechtigkeit angerechnet, d.h. angenommen als vollgiiltig, 
trotzdem sie es nicht sind, bei Luther, der das liberum arbitrium leugnet, wird uns Christi 
Werk zugerechnet. Feckes hat eine Zeit in unser Blickfeld geriickt, deren Studium uns zum 
Verstandnis der Neuzeit und unseres eigenen Dogmas noch viel zu sagen hat. 

Fr. Hiinermann veroffentlicht unter dem Titel ,,Wesen und Notwendigkeit der aktuellen 
Gnade nach dem Konzil von Trient‘ seine schon in den Jahren 1919—1920 entstandene 
Habilitationsschrift. Sie gewahrt einen hdchst belehrenden Einblick in die Gedankenarbeit, 
die hinter der tridentinischen Formulierung liegt, da sie den ganzen Gang der Verhandlungen 
tiber die Rechtfertigung unter dem Gesichtspunkt ,,wirkliche Gnade‘‘ uns vermittelt. Ihre 
Notwendigkeit und ihr Geschenkcharakter (gratuitas) werden gegeniiber allen pelagiani- 
sierenden Tendenzen dogmatisch festgelegt im Sinne der augustinisch-thomistischen Lehre. 
Andere Bestimmungen des Dekretes treten nicht weniger scharf ein fiir den Synergismus 
von Gnade und Freiheit, nachdem Gott die gratia excitans oder praeveniens gegeben. Doch 
lehnte das Konzil ausdriicklich eine Formulierung ab, die den mit der gratia adjuvans ver- 
richteten Akten des Stinders ein meritum zuschreibt (c. 8), geschweige denn dem blofen 
Menschentum ex puris naturalibus. Ich finde, da tiber das innere Wesen der aktuellen Gnade 
keine Bestimmungen getroffen wurden, wenn man nicht eine Eigenschaft, namlich die gratuitas, 
mit dem Wesen gleichsetzt. 

Jansen beabsichtigt in seiner Monographie tiber Bajus und den Bajanismus dem religiés 
und national angeregten gebildeten Laientum einen Mann aus Belgiens Vergangenheit vor- 
zufiihren, dessen Lehre und Schicksal einst die belgische Seele so leidenschaftlich bewegt 
hat. Um das Buch lesbar zu machen, wurden nicht alle Einzelheiten mit gleicher Wichtigkeit 
behandelt, sondern die Leitmotive und letzten falschen Einstellungen aufgesucht und aus des 
Bajus Charakter erklart. Das letztere ist jedenfalls nicht gelungen; was das erste angeht, so 
macht J. sich die heute tibliche Interpretation (gegen Kuhn, Linsenmann) zu eigen, die zuletzt 
Le Bachelet S. J. im Dictionnaire de théologie catholique, 2, 383-111, vorgetragen hat: 
Grundirrtum ist, daB Bajus die Méglichkeit des status naturae purae leugnet, also den tat- 
sdchlichen Zustand Adams als den einzig rechtlichen ansieht, originalis mit naturalis verwechselt. 
Deshalb ist die Erbsiinde eine wesentliche Anderung der Menschennatur, eine Auslischung der 
religids-sittlichen Anlage, die Gnade ein debitum naturae. Bajus ist somit von der Renaissance 
beeinfluBter Naturalist in Beziehung auf den Urmenschen, ein von den Reformatoren beein- 
fluBter Pessimist beztiglich der gefallenen Natur. Uber des Bajus Verhaltnis zu Augustin fallt 
manche gute klarende Bemerkung. 

,Der Ursprung des neuen Lebens nach Paulus‘, von dem Vertreter der systematischen 
Theologie an der Universitat Leipzig, Ernst Sommerlath, ist eine nach Methode und sprach- 
licher Gestaltung der Gedanken feinsinnige und héchst lehrreiche Studie. Wir sind gewohnt, 
von dem Geheimnisse der objektiven Erlésung in Christus zur Lehre von Rechtfertigung und 
Heiligung fortzuschreiten. S. wahlt die induktive Methode. Das neue Leben der Christen. 
erscheint in den mannigfach motivierten Mahnungen des Apostels als Sache der menschlichen. 
Persénlichkeit. Es hat aber auch eine passive Seite. Der Mensch erscheint wesenhaft empfangend. 
Er wird neugeschaffen, erhalt ein neues Gesetz des Lebens im Gegensatz zum alttestament- 
lichen Gesetz des Sollens; dieses Gesetz wird auch Gesetz des Geistes, oder auch Geist und 
Kraft genannt (1.Teil). Das mi&verstaéndliche Wort Sommerlaths Christenleben, sei nicht mehr 
novetv, sondern &yes0a: korrigiert sich von selbst durch die folgende Darstellung (S. 146 f.).. 
— Ein zweiter Hauptteil sucht die Beziehung des neuen Lebens zu Christus auf. Es ist ja ein 
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Leben ,,in Christus“. S. lennt mit Recht die pantheisierende Auflosung des persdnlichen 
Kyrios in ein der alldurchdringenden Luft vergleichbares Pneuma ab (S.96). Das ,,in Christus 
sein“ bezeichnet eine Gemeinschaft mit dem persénlichen Christus. Uber die Art seiner All- 
gegenwart liegt der Schleier des Geheimnisses. Das neue Leben griindet sich auf Christi Tod 
und Auferstehung ; sie sind causa exemplaris und Anfang des neuen Lebens (S. 86). Die katho- 
lische Dogmatik tut hier noch einen Schritt weiter und nennt den Tod causa meritoria. An- 
geeignet wird das neue Leben durch Taufe und Glaube. Hatte sich nicht auch etwas Schénes 
sagen lassen tiber die Stellung der Kirche in diesem ProzeB? — Der SchluBteil untersucht 
Rechtfertigung und neues Leben. S. lehnt alle Anschauungen ab, die eine scharfe Trennung 
einfiihren (im Anschlu8 an die Reformatoren) zwischen Rechtfertigung durch den Glauben 
und dem durch den Geist vermittelten Kindschaftsverhdltnis. Seine Lésung liegt auch hier in 
der Richtung der katholischen Lehre, daB das neue Leben Ausgangspunkt der Heilsgiiter 
ist, auch der Siindenvergebung. 

Ausgertistet mit den reichen Kenntnissen, die ihm die Schulung durch Grabmann ver- 
imittelte, untersucht Josef Lechner die Sakramentenlehre des doctor solidus Richard von 
Mediaville, eines der bedeutendsten Franziskanertheologen des 13. Jahrhunderts. Die Studie 
fiihrt uns in die gerade auch in der Sakramentenlehre oft gegensdtzlichen Anschauungen 
des durch Bonaventura vertretenen Augustinismus und des in Thomas gipfelnden Aristotelis- 
mus ein. Wie in der Philosophie, so bemerkt man auch in der Sakramentenlehre wesentlich 
und durchgreifend den mittelalterlichen Augustinismus: Richard lehnt eine physische Wirk- 
samkeit der Sakramente ab, l48t Gott unmittelbar in der Seele wirken, wenn das Zeichen 
gesetzt wird. Der terminus ex opere operato ftir die Wirksamkeit wird sorgfaltigst vermieden. 
Andererseits ist R. tiber seine Schule hinausgewachsen, so z. B. bei den Wirkungen der absolu- 
tio: sie wirkt nicht deprekativ, sondern judicial, sie wirkt nicht nur Nachlassung zeitlicher 
Strafe (Alexander von Hales, Bonav. Albertus M.), sondern lést auch a culpa et poena aeterna 
(Thomas): ,,Es erlaBt der Priester die Stindenmakel dispositiv, insofern seinem ministerium 
eine géttliche Kraft assistiert, welche die Siinde effektiv erlaBt“ (S. 327). Die Studie ge- 
wahrt einen guten Einblick in das Ringen nach Klarheit bei der Abgrenzung des géttlichen 
und menschlichen Faktors bei der Sakramentenspendung. 

Walz behandelt ,,die Fiurbitte der Heiligen‘‘ unter dem apologetischen Gesichtspunkt, der 
zugleich auch die organische Betrachtung ist, dafS sie kein ,,Erstarren des warmen Gott- 
vertrauens, kein Schwinden der felsenfesten Christushoffnung‘‘ ist, sondern ,,ein mildes, 
stetes Ansteigen der Seele auf dem einzigen geraden Wege: durch Christus zum Vater‘. Der 
Verfasser schreibt auch fiir gebildete Laienkreise, betont aber, da®& er die ,,strenge Wissen- 
schaftlichkeit“ in der ganzen Arbeit gewahrt hat. Daraus mége die an manchen Stellen hervor- 
tretende, in wissenschaftlichen Werken ungewohnte Rhetorik erklart werden. Inhaltlich 
bringt W. 1. Wesen der Firbitte der Heiligen, 2. Bezeugung derselben durch Schrift und 
Tradition, 3. Gegenstand dieser Flirbitte, 4. ihre Wirksamkeit. An der Methode des Ver- 
fassers ware manches auszusetzen. Um nur einiges zu nennen: 1. Analogieschliisse, also 
conclusiones theologicae, die nicht einmal evident sind, behandelt er als indirekte Zeugnisse der 
Heiligen Schrift fiir den Gegenstand. Solche Analogieschliisse ergeben sich aus der Fiirbitte 
der Engel, der Menschen auf Erden, der Fiirbitte des himmlischen Christus. Es wiirde uns 
librigens interessieren, von wem sie zuerst gezogen wurden. 2. Er ist zu wenig kritisch. Zu 
dem Kanon 20 der Synode von Gangra in Kleinasien (zwischen 362—370) bemerkt er: ,,Das 
beim Gottesdienst gefeierte Gedachtnis der Martyrer ist ,,;wohl“ (beim Verf. beliebter Aus- 
druck) im Sinne einer Anrufung der Martyrer zu verstehen.““ Dazu liegt nach dem Gegen- 
stand der Verhandlungen gar keine Veranlassung vor (Hefele 12 782 ff.) — Die Oranten deutet 
er einfach mit Wilpert und Kirsch als Fiirbitterinnen. Methodisch richtig hat Wilh. NeuB 
ihre Erklarung gesucht und gefunden in den unvolikommenen eschatologischen Anschau- 
ungen. Nur Propheten und Martyrer besitzen ja die Seligkeit. Die Oranten sind also Ver- 
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kérperung des Gebetes fiir die Verstorbenen, die Bitte um die Seligkeit. Anrufungen Ver- 
storbener um ihr Gebet finden sich haufiger, aber wenige gehdren der Zeit vor dem 3. Jahr- 
hundert an (Neu8 12 ff.). — Auch die Liturgien, die Gebete fiir die Heiligen haben (S. 83 ff.), 
lassen sich nicht, wie Verfasser will, dialektisch, sondern nur geschichtlich erklaren. Es-ist auch 
nicht richtig, da8 wir in den Schriften der Urkirche erfahren als erstes, daB die abgeschiedenen 
Heiligen zum Gottesreich gehéren, vollendete Glieder des Leibes Christi sind, besondere Ver- 
ehrung genieBen (S. 34). Das widerspricht direkt dem, was Verf. S. 140 ff. selbst tiber den Zwi- 
schenstand ausftihrt. 3. Er vernachlassigt allzusehr die dogmengeschchtliche Betrachtung. Nur 
in dem Abschnitt S. 79 ff., in dem er sich enger an Kirsch anlehnt, ist das besser. 4. Er isoliert 
das Problem zu sehr, so da& treibende Krafte und Gedanken nicht zur Geltung kommen. Man 
kann wissenschaftlich nicht tiber Fiirbitte der Heiligen schreiben, ohne die communio sanc- 
torum und die Eschatologie der alten Kirche in Umrissen voranzustellen und ihren EinfluB 
auf die Firbittvorstellung zu zeigen, ohne die Scheidung von Verehrung und Anrufung. Schon 
lange bestand eine Verehrung, ehe man an eine Anrufung dachte. Wie interessant ist in dieser 
Hinsicht z. B. Origenes, der nicht einmal ein Gebet zu Christus kennt, geschweige denn zu 
den Heiligen, sondern durch Christus zum Vater. Und doch ist gerade Origenes der Herold 
des christlichen Solidaritatsgedankens. Gebete, Fasten, Martyrium usw. sind reiche Quellen 
des Segens fiir die Gemeinschaft. Sie sind wie Weihrauchdiifte, die jeder einatmet. In ihnen 
liegt Gottes Kraft zur Seelenrettung. Alle sind ja ein corpus mysticum. Keiner ist vollkommen 
gliicklich, auch Christus nicht, bevor noch in einzelnen Gliedern Fleisch und Stinde herrscht. 
Daher ihr soteriologisches Tun, das sie an unsere Seite fiihrt, um mit uns zu beten und zu 
kampfen. Von Christus sagt O.: assistit altari et luget peccata mea; salvatis omnibus ... erit 
gaudium et laetitia. Dasselbe gilt fiir alle Heiligen: Non enim est illis perfecta laetitia, donec pro 
erroribus nostris dolent et lugent nostra peccata (In Lev. 8, 2). Nach Origenes haben die 
Heiligen wie die Engel einen heiligen Dienst, zur Erneuerung der Menscheit, zum Aufbau des 
Leibes Christi, aber nicht, weil sie schon vollendet sind, wie wir heute lehren, sondern damit die 
Vollendung komme, die neue Menschheit, die das neue Lied mit dem Erléser singen kann. 


J.P. Junglas. 
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In den letzten Jahren hat die Werbetatigkeit der Sekten etwas nachgelassen. Wie so 
manche krankhafte Erscheinung in den Jahren, die unmittelbar dem Kriege folgten, am stark- 
sten sich geltend machte, so war es auch mit dem Auftreten und der Propaganda der Sekten. 
Die Geister sind allmahlich ruhiger geworden und nicht mehr so leicht den Einfliissen der 
Sekten zuganglich. Auch wird die sowohl von katholischer wie protestantischer Seite ge- 
leistete Gegenarbeit und Aufklarung dazu beigetragen haben. Endlich ist anzunehmen, dab 
bei uns in Deutschland auch die Stabilisierung der Wahrung insofern den Sekten Abbruch 
getan hat, als nunmehr die Finanzierung ihrer Werbearbeit aus dem Lande des Dollars nicht 
mehr in dem Mafe erfolgt, wie es in der Inflationszeit der Fall war. 

Immerhin ist es auch heute noch notwendig, und zwar besonders fiir den GroBstadtseel- 
sorger, dem Treiben der Sekten seine Aufmerksamkeit zu widmen. Darum sollen in dem folgen- 
den Uberblick die seit unserer letzten Besprechung in dieser Zeitschrift 1925, S. 169—174, uns 
bekanntgewordenen Neuerscheinungen besprochen und gewiirdigt werden. 

Dr. Konrad Algermissen, zur Zeit der Herausgabe seines Werkes Kaplan in Hannover, 
jetzt tatig an der Zentralstelle des Volksvereins in Miinchen-Gladbach, schrieb das umfang- 
reichste und in seiner Art beste Buch iiber die Sekten. Er beschrankt sich dabei auf die 
»christlichen Sekten“. Von diesen werden nur die wichtigsten ausfiithrlich behandelt. Andere 
weltanschauliche Strémungen und Organisationen, wie z. B. das moderne Freidenkertum oder 
die Anthroposophie, werden in dem Buche nicht beriicksichtigt. Das Buch ist ganz aus der 
Praxis fiir die Praxis der Seelsorge geschrieben. Darum eignet ihm eine stark apologetische 
Note. Schon bei jeder einzelnen Sekte wird eine Beurteilung gegeben. Auf die Einzelbe- 
sprechung der verschiedenen Sekten (11—341) folgt sodann eine sehr ausgiebige Auseinander- 
setzung mit ihren Lehren (341—510). Sie geschieht in der Weise, daB nach einer allgemeinen 
Darlegung tiber das Sektenwesen die ganze katholische Glaubenslehre von der Gotteslehre bis 
zur Eschatologie unter Berticksichtigung der jeweils entgegenstehenden Behauptungen der 
Sekten behandelt wird. Das SchluBkapitel dieses Teiles weist mit Recht auf die religidse 
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Sehnsucht unserer Zeit hin, die auch im Sektentum einen Ausdruck findet, auf die Wieder- 
vereinigungsbestrebungen in den Kirchen der Gegenwart und auf die Aufgabe der kirchlichen 
Seelsorge, bei diesem Sehnen und Suchen verstindnisvolle Fiihrung zu leisten. Ein reich- 
haltiges Literaturverzeichnis, Anmerkungen, Personen-, Orts- und Sachregister schlieBen das 
gediegene Werk. Algermissens Buch kann jedem Geistlichen, Vereinsleiter, Laienapostel, ja 
jedem Gebildeten, der fiir die religissen Stromungen der Gegenwart, wie sie sich im Sekten- 
tum zeigen, Interesse hat, empfohlen werden. Auch fiir Borromausbibliotheken, besonders in 
den Stadten, ist das Buch zu empfehlen. 

Da die 3. Auflage des groBen Sektenwerkes von Algermissen, das wir vorstehend besprachen, 
nahezu vergriffen ist, cine neue Auflage aber erst nach langerer Zeit infolge einer vom Verfasser 
geplanten Umarbeitung seines Buches zu erwarten ist, hat Dr. Algermissen sein groBeres Werk 
in 10 Einzelhefte zerlegt, die getrennt zu haben sind. Dieses begriiBenswerte Unternehmen 
ermoglicht es, die Ergebnisse der Arbeit des Verfassers weiteren Kreisen zuganglich zu machen. 
Die Einzelhefte eignen sich auch vorziiglich zur Auslage in den Biicherstanden, wie sie jetzt 
vielfach in gréBeren Kirchen stehen. Inhaltlich bieten diese Einzelhefte im wesentlichen das- 
jenige, was der Verfasser in seinem gréBeren Werke iiber die Sekten, von denen hier die Rede 
ist, ausgefiihrt hat. Jedoch sei auch hervorgehoben, daB sich viele Anderungen finden, die den 
Heften zum Vorteil gereichen. Manches neue Material ist hinzugekommen, die neuesten 
Statistischen Angaben tiber die einzelnen Sekten sind mitgeteilt, die neueste Literatur ist 
benutzt und jede Sekte in ihrer geschichtlichen Entwicklung bis auf unsere Tage fortgefiihrt. 
Der apologetische Teil ist entsprechend den irrtiimlichen Sonderlehren der betreffenden Sekte 
ausfiihrlicher gestaltet, was besonders fiir die Verbreitung in weiteren Kreisen von Bedeutung 
ist. So stellen auch diese kleineren Schriften A.s eine wertvolle Bereicherung unserer katho- 
lischen Sektenliteratur dar. 

Des Oblatenpaters Bernhard Gerardi Arbeit ist das erste Heft der ,,Beitrage zur auBer- 
ordentlichen Seelsorge‘*. Es ist sehr begriiBenswert, da8 auch die ,,auBerordentlichen Seel- 
sorger‘ sich mit dem Problem der Sekte beschaftigen. Gerade bei Volksmissionen, Exerzitien, 
religidsen Wochen und ahnlichen Veranstaltungen wird da, wo es nottut, sicherlich mit Erfolg 
ein aufklarendes und abwehrendes Wort tiber die Sektengefahr zu reden sein. Die vorliegende 
Arbeit ist nun nicht eine systematische Darstellung der Sekten, wie das Buch von Algermissen. 
Dem Verf. lag vielmehr daran, einen Uberblick tiber den ganzen Fragenkomplex zu geben. 
Infolgedessen beschrankte er sich darauf, das weitschichtige Material in kurzen Stichworten 
darzulegen. Dabei schépft er meistens aus der bestehenden Literatur tiber bzw. gegen die 
Sekten. M. E. ware es fiir den Zweck der Schrift auch angebracht gewesen, die Literatur der 
Sekten selbst heranzuziehen. Der erste Teil der Schrift handelt tiber Wesen und Werden, 
Werbetatigkeit und Erfolge sowie Abwehr der Sekten. (10—56.) Auf diese ,,Grundsatze“ 
folgt eine reichhaltige Literaturiibersicht, die m. W. nichts Wesentliches unbeachtet 1aBt. 
(57—69.) W4hrend in dem grundsatzlichen Teil die Sekten im allgemeinen behandelt werden, 
gibt Gerardi in der Literaturtibersicht auch die Literatur zu den einzelnen Sekten an. Das er- 
méglicht dem Interessenten das eingehendere Studium von Einzelfragen. Als praktischen Er- 
trag bietet der Verfasser sodann Vortragsskizzen (71—112), die allerdings ebenfalls nur das 
Sektenwesen im allgemeinen beriicksichtigen. In der Skizze ,,Triigerische Arbeiter“ (95—98) 
hatte die Darlegung der Sittlichkeit wohl nicht bloB das Ungiinstige und HaBliche bei manchen 
Sekten und ihren Anhadngern erwdhnen sollen, sondern auch den sittlichen Ernst, der ohne 
Zweifel vielfach bei ihnen vorhanden ist. Ein Anhang (113—128) bietet ein Verzeichnis der 
angezogenen Bibelstellen, den Hirtenbrief des hochwiirdigsten Herrn Bischofs von Trier gegen 
das moderne Sektenwesen sowie das Korreferat des Redemptoristenpaters Eugen v. Meurers 
iiber das Sektenwesen in der GroBstadt, das er auf der Missionskonferenz zu Bonn am 1. Juli 
1924 gehalten hat. 

Fritz Schlegel setzt in diesem Buche seine Auseinandersetzung mit den ,,Ernsten Bibel- 
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forschern“ fort. Was ich von dem 1. Bande: ,,Die Wahrheit tiber die ,Ernsten Bibelforscher 
in dieser Zeitschrift 1925, S. 172, sagte, kann ich von dem vorliegenden 2. Bande wiederholen: 
Er ist mit groBem Flei8 und Eifer gearbeitet und in volkstiimlicher Sprache gehalten. Wertvoll 
ist, daB der Verfasser unter genauer Quellenangabe die Ansichten der E. B. darstellt. Jedoch 
ist das Buch weniger eine theologische Widerlegungsschrift als vielmehr eine flammende 
Kampfschrift gegen den Geist des Hasses, des Hetzens und Aufwiegelns, den diese Sekte ver- 
breitet. Der Verfasser wirft den E. B. vor, daB sie mit den Feinden des Christentums, dem 
Judentum, dem Bolschewismus und der Freimaurerei, gemeinsame Sache machen. Inwieweit 
allerdings die Behauptungen des Verfassers in dieser Hinsicht im einzelnen wirklich begriindet 
sind, entzieht sich der Beurteilung. Jedenfalls diurfte es angebracht sein, das von Schlegel 
beigebrachte Material einer genauen Priifung zu unterziehen, bevor man damit in die breite 
Offentlichkeit tritt. Dem mutigen Bekampfer der gefahrlichen Sekte der E. B. aber gebiihrt 
Dank fiir das reichhaltige und lehrreiche Material, das er beigebracht hat. Es 146t erkennen, 
daB es sich bei ihr nicht bloB um eine phantastische, jeder wirklich ,,ernsten Bibelforschung* 
bare Erklarung der Heiligen Schrift handelt, sondern auch um revolutionare, bolschewistische 
Ideen, die auf dem Wege der Religion und Bibelerklarung verbreitet werden sollen. 

Das Buch des bekannten Apologeten Franz Meffert behandelt einen wichtigen Ausschnitt 
aus der Lehre der E. B., ihre besondere Lehre iiber das Weltende. AuSer diesem Gegenstande 
wird in dem Buche auch die Stellung der Sekte zur Bibel eigens berticksichtigt. Die anderen 
Lehren (iiber Gott, Dreieinigkeit, Jesus Christus usw.) werden gelegentlich gestreift, aber nicht 
naher besprochen. Das Buch Mefferts enthalt 5 Vortrage tiber den angegebenen Gegenstand. 
Diese Vortrage hatte der Verfasser in Bingen a. Rh. in einer ,,Bibelwoche“ aus AnlaB des dort 
versuchten Einbruchs der E. B. gehalten. Den Phantastereien der E. B. werden hier die bi- 
blischen und kirchlichen Lehren klar und deutlich gegentibergestellt. Der Verfasser tut es mit 
wissenschaftlicher Griindlichkeit und groBer Volkstiimlichkeit. Der erste Vortrag gibt eine 
Charakteristik der Sekte der E. B., die vier anderen behandeln Bibel und Kirche, Bibel und 
Weltende, das tausendjahrige Reich, die Geheime Offenbarung. Die Vortrage Mefferts be- 
handeln also hauptsadchlich eschatologische Fragen. Darum sind sie nicht nur im Abwehr- 
kampf gegeniiber den E. B. brauchbar, sondern auch gegeniiber anderen eschatologisch ge- 
richteten Sekten, z. B. den Adventisten. Besonders beachtenswert scheint mir die Warnung 
Mefferts vor einer gewissen katholischen Broschiirenliteratur, die in katholischen Kreisen den 
Weltendphantastereien der E. B. vielfach den Boden bereitet hat. Der Verf. sagt daritiber: 
,,Vor allem waren hier zu nennen die Broschiiren von Spirago und Prof. Konzionator, der nach 
dem Krieg eine ganze Reihe solcher apokalyptisch-eschatologischer Phantasien ver6ffentlicht 
hat, die bei der weiten Verbreitung seiner Katechismus-Erklarungen ebenfalls viele Leser ge- 
funden haben. Da in diesen Veréffentlichungen der alte Chiliasmus vorgetragen war, sah sich 
die ,,Linzer Quartalschrift“ zu einer Serie von Gegenartikeln veranlaBt ..., an deren Ende 
dann Spirago ein Pater peccavi sprach ... Dieser Riickzug Spiragos scheint indes nicht 
bekanntgeworden zu sein, sonst kénnte Dr. jur. J. Bender in seinem Buche ,,Der Untergang 
der Welt. Ein Spiegelbild der letzten Zeiten nebst Griinden fiir den Eintritt des Endes der 
Zeiten im 20. Jahrhundert“ sich nicht auf die Autoritat Spiragos berufen. DaB dieses Buch 
auf dem Titelblatt sagen kann, trotz des heute nicht geringen Preises, ,,5. Aufl., 21.— 25. Tau- 
send“‘, ist auch ein Zeichen der Zeits! (Vorwort S. VI f.) ~ 

Der protestantische Theologe Braeunlich verfolgt in seiner kleinen, jedoch lesenswerten 
Schrift dasselbe Ziel, das auch Schlegel in seinem vorstehend besprochenen Buche hat. Nach 
einer kurzen Darlegung der absurden Lehren der E. B. werden die Fiihrer der Sekte entlarvt 
als Religionsspétter und Bolschewisten schlimmster Sorte. Interessant ist dabei die Parallele, 
die der Verfasser zwischen dem beriichtigten Schwindler Leo Taxil und Russell, dem Stifter der 
Sekte, zieht. So kommt auch dieser protestantische Theologe zu dem Ergebnis, daf die E. B. 
in Wahrheit mit den ausgesprochenen Gegnern des Christentums gemeinsame Sache machen. 
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Das auferordentlich griindliche Werk von P. Tharsicius Paffrath O. F. M. behandelt 
zunachst die geschichtliche Entwicklung der Sekte der E. B. Sodann wird in klarer Einteilung 
ihr ganzes System dargelegt. Bei jedem Punkte werden erst die Lehren der Sekte und ihre an- 
geblichen Schriftbeweise angefiihrt, dann werden diese Beweise widerlegt und die katholische 
Lehre als wahre Schriftlehre dargetan. Bei dieser exegetischen Beleuchtung der Lehren der 
E. B. zeigt sich der Verfasser als guter Kenner und verstandnisvoller Ausleger der Heiligen 
Schrift, insbesondere des Alten Testamentes, auf das sich diese Sekte ja oft und gerne beruft. 
Das Buch von P. Tharsicius Paffrath kann vor allem Geistlichen, die ein theologisch und exe- 
getisch wohl begriindetes Urteil tiber die Lehren der E. B. zu erhalten wiinschen, empfohlen 
werden. 

Der unermiidliche Apostel in der Bekampfung der Sekten auf katholischer Seite, Pralat 
Heimbiicher, konnte die 3. Auflage seiner Schrift iiber die E. B. erscheinen lassen (5. und 
6. Tausend). Wie alle Sektenbiicher des Verfassers, so zeichnet sich auch dieses durch Gediegen- 
heit und vornehme Sachlichkeit aus. Es behandelt die Entstehung und Ausbreitung (7—24), 
ferner die Wiirdigung der Lehre und des Werkes der Sekte (24—81), wobei besonders eingehend 
die Lehre vom Tausendjahrreich erértert wird (56—81), und beantwortet zum SchluB die Frage: 
,,Was sind also die E. B. fiir Leute?‘ (81—85.) Das Biichlein ist zur Orientierung tiber das 
Wesen der Sekte sehr geeignet. Von den Beziehungen, welche die E. B. mit christentums- 
feindlichen Machten verbinden sollen, wie es Schlegel und Braeunlich in ihren Arbeiten be- 
haupten, liest man bei H. nichts. Sein Gesamturteil tiber die Sekte leitet daher der Verfasser 
mit den miiden Worten ein: ,, Wir wollen ihren ,guten Glauben‘ nicht bezweifeln und auch ihren 
Eifer fiir die Erforschung der Heiligen Schrift nicht herabsetzen“ (81). Auf einen formalen 
Mangel des Werkchens sei noch hingewiesen: Es enthalt weder ein Inhaltsverzeichnis noch ein 
Register und hat keine Einteilung in Kapitel oder Abschnitte. Bei einer Neuauflage ware wohl 
die Beseitigung dieses Mangels wiinschenswert. 

Die Schrift von Richard Gréhi ist die 2. Auflage der Schrift: ,,Die Adventisten und ihre 
Lehren.‘‘ Mit diesem friiheren Titel ist der Inhalt der Schrift besser und richtiger angegeben 
als mit dem gegenwartigen. Denn wie schon Algermissen in Theol. Revue 25 (1926), 256, be- 
merkt hat, versteht man unter den,,Heiligen der letzten Tage‘‘ gewohnlich die Mormonen. Das 
Buch G.s handelt aber nicht von diesen, sondern von den Adventisten. Als Spezialarbeit tiber 
diese rithrige und sehr kirchenfeindlich sich gebardende Sekte ist es sehr empfehlenswert. Alle 
wesentlichen Punkte, besonders in ihrem Gegensatz zur katholischen Lehre, werden sachlich 
dargelegt und kritisch gewiirdigt. Im einzelnen handelt die Schrift von den eschatologischen 
Fragen, insbesondere von dem Tausendjahrreich, von Taufe und Wiedertaufe, von der Stellung 
zur Bibel, vom Sabbat bzw. Sonntag, vom Papst als dem angeblichen Antichrist, von den Vor- 
wiirfen der Adventisten gegen die katholische Kirche. Das Schlu8kapitel unterrichtet tiber die 
Werbearbeit der Sekte. Wo die Adventisten unter Katholiken eine besonders riihrige Tatigkeit 
entfalten, ist das Buch des Verf.s ohne Zweifel eine dankenswerte Hilfe im Abwehrkampfe 
gegen die Sekte. Es zeigt nicht nur die Haltlosigkeit der adventistischen Lehren, sondern wird 
auch im allgemeinen zur Festigung der religidsen Uberzeugung dienen und manches apolo- 
getische Wissen vermitteln. ‘ 

Die neueste Schrift des in dieser ,,Ubersicht‘‘ bereits erwahnten Pralaten Heimbucher 
beschaftigt sich mit dem Aftermystiker Jakob Lorber und seinen Anhangern bzw. deren 
Schrifttum. In der Tatsache, daB gerade in den letzten Jahren die Schriften Lorbers und seiner 
Anhanger neu gedruckt und verbreitet wurden, liegt der Grund, weshalb der Verfasser zur 
Abfassung der vorliegenden Schrift sich entschlo&. Heimbucher gibt zunachst einen Uberblick 
iiber Jakob Lorbers Leben. Dieser wurde geboren am 22. Juli 1800 zu Kanischa im heutigen 
Jugoslawien und war von Haus aus katholisch. Er starb am 24. August 1864 in Graz. Zwischen 
diesen beiden Daten liegt ein auBerordentlich bewegtes Leben. Seine Hauptstarke war die 
Musik. Daneben beschaftigte er sich auch mit Astronomie, Okkultismus und Bibelstudium. 
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So wurde der innerlich ruhelose Mann zum Propheten und Verkiinder von Privatoffenbarungen, 
die er von Gott erhalten haben wollte. Er schrieb diese seine Offenbarungen in einer Reihe 
von umfangreichen Werken nieder. Auch fanden sich Freunde und Anhanger Lorbers, die sein 
schriftstellerisches Werk fortsetzten. Nach dem Verlage, in dem sie erscheinen, heiBen diese 
Werke: ,,Neu-Salems-Schriften«. Uber diese Schriftstellerei Lorbers und seiner Anhanger 
unterrichten die Kapitel 3 und 4 des Buches von Heimbucher. Darauf folgt die kritische 
Stellungnahme dazu. Indem der Verfasser dabei von den gesunden Grundsdtzen der Dogmatik 
iiber Privatoffenbarungen ausgeht, zeigt er im SchluBkapitel eingehend, daB die Behauptunger: 
Lorbers und der Seinigen Punkt fiir Punkt der Lehre der katholischen Kirche und damit zu- 
gleich der wahrhaft gottlichen Offenbarung widersprechen. Besonders gefallen haben mir die 
Ausfithrungen S. 45 ff., in denen der Verfasser klipp und klar nachweist, daB Lorber ein Leugner 
des Trinitatsdogmas ist und den Monarchianismus vertritt, den die Kirche bereits in den 
christologischen und trinitarischen Kampfen der ersten Jahrhunderte verurteilt hat. Mit 
Recht schlieBt H. seine Darlegungen mit den Worten: ,,Man braucht wahrlich kein Gelehrter 
zu sein, sondern nur den — Katechismus gelernt zu haben, um ihre Unrichtigkeit und Un- 
moglichkeit einzusehen‘ (64). 

Der protestantische Pfarrer Viktor Weif beschaftigt sich in seinem Buche in sehr ein- 
gehender und griindlicher Weise mit jener merkwiirdigen Sekte, die unter dem Namen der 
»christian science’ oder ,,Christlichen Wissenschaft‘ bekannt ist. Die Begrtinderin dieser 
Sekte war eine Frau: Mary Baker Eddy, geb. 1821, gestorben 1910. Sie war nicht nur ein 
auerordentlich groBes Organisations- und Finanztalent, sondern auch eine fruchtbare Schrift- 
stellerin. Allerdings sind ihre Gedankengdnge sehr unklar und verworren. Weif hat mit 
anerkennenswertem Flei®e die Schriften der Sektenstifterin durchgearbeitet und durch syste- 
matische Darstellung Licht in ihre Auffassungen gebracht. Der Hauptteil seiner Studie 
(S. 15—140) ist dieser systematischen Darstellung gewidmet. Ein weiteres Kapitel behandelt 
die Originalitat der christian science‘ (141—176), in welchem insbesondere auf die Abhangig- 
keit der Mary Baker Eddy von dem Magnetopathen Quimby, den sie 1862 kennenlernte, hin- 
gewiesen wird. Am interessantesten erscheint mir das SchluBkapitel (177—192). Es enthait 
eine Beurteilung der Lehren der ,,Christlichen Wissenschaft‘‘ vom _ ,,biblisch-christlichen 
Denken“ aus. Der klaffende Gegensatz zwischen diesem und der ,,Christlichen Wissenschaft‘ 
tritt dabei offen zutage. ,,Scientistisches und biblisches Denken decken sich gerade im Zentrum 
nicht, sie stehen prinzipiell auf ganz verschiedener Grundlage‘‘ (192). Beachtenswert ist auch 
das Gesamturteil des Verf.s tiber die ,,Christliche Wissenschaft‘. Ihr leitender Gedanke be- 
steht darin, daB& die Religion dem Leben dienen mu8. Nur was das Leben erhalt und steigert, 
was lebensfeindliche Krafte abwehrt, ist religids. In diesem Sinne wird auch die christliche 
Offenbarung der Bibel umgedeutet. Darum kann Weif sagen: ,,Es ist nicht schwer zu sehen, 
da8 hinter dieser Offenbarungslehre der Glaube an den Lebensprimat steht‘ (185). Es ist 
m. E. ein Verdienst von Weif, diese Seite der ,,Christlichen Wissenschaft“ mit aller Deutlich- 
keit herausgearbeitet zu haben: sie ist eine wesentlich pragmatistisch eingestellte Religions- 
form. Auch G. Mahr, der in dem neu erscheinenden Sammelwerk: ,,Die Religion in Geschicht- 
und Gegenwart", I. Band, 1576—81, die Sekte behandelt, urteilt: ,,Religionssoziologisch ge. 
sehen ist jedenfalls der Szientismus Amerikanismus in Reinkuitur auf dem Gebiete der Religion. 
In ihr duBert sich der amerikanische religisse Mensch am reinsten und typischsten“ (S. 158v). 

F. Htinermann. 
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AUS SEELSORGE, KIRCHE UND LEBEN 


Zeitgemahe Vincenzarbeit. 

In den Kreisen unseres Seelsorgeklerus 
wird immer wieder die Forderung nach einer 
den Verhaltnissen der heutigen Zeit ange- 
paBten Pflege der kirchlichen Caritas erhoben. 
Die Betonung des Charakters unseres Staats- 
wesens als eines Volkswohlfahrtsstaates, das 
Entstehen und Wachsen einer Reihe neuer 
Wohlfahrtsorganisationen, die zum Teil, wie 
z. B. die sozialistisch orientierte Arbeiter- 
wohlfahrt, antikirchlich und antikonfessionell 
eingestellt sind, und die groBe Zahl neuer 
Gruppen von Hilfsbediirftigen, die heute 
mehr als vor dem Kriege auf 6ffentliche und 
private Hilfe angewiesen sind — erinnert sei 
an die Sozial- und Kleinrentner, an die Kriegs- 
verletzten und Kriegshinterbliebenen, an die 
Arbeits- und Erwerbslosen —, liefern den 
deutlichen Beweis dafiir, daB auch die katho- 
lische freie Liebestatigkeit an einer Zeiten- 
wende steht und sich immer mehr gezwungen 
sieht, sich mit den Problemen einer Neuord- 
nung innerhalb ihres eigenen Tdatigkeits- 
bereiches auseinanderzusetzen. Hierbei ist 
jedoch zu bemerken, dafi die Caritas durch 
ihre berufenen Organisationen zu diesen 
Fragen schon ldngst Stellung genommen hat, 
was u. a. auch vor allem in einer weitgehenden 
Spezialisierung ihrer Arbeit in einzelne Fach- 
organisationen und Zweckverbdnde seinen 
Ausdruck gefunden hat. Die Fragestellung 
ist aber heute, ob unsere alten und bewdhrten 
caritativen Vereine die Wege und Methoden 
eingeschlagen haben, die den verdnderten 
Verhdltnissen entsprechen und den an sie 
gestellten erhdhten Anforderungen gentigen. 
Jeder Kenner unserer heutigen Caritas- 
organisation diirfte diese Frage hinsichtlich 
der Vereine, die die sogenannte Fiirsorge- 
tatigkeit zu ihrem Arbeitsgebiet erkoren 
haben, bejahen. Hier hat schon die ganze 
Entwicklung der staatlichen Firsorgegesetz- 
gebung, die sich zu einem grofen Teile auf die 
Mitarbeit der Fiirsorgevereine sttitzt, daftir 
gesorgt, da® diese Organisationen in einem 


lebendigen Kontakt mit den modernen WohlI- 
fahrtsproblemen blieben und dementspre- 
chend der Schulung und Ejinfiihrung ihrer 
Helfer und Helferinnen in die praktische 
Arbeit ihre stete Aufmerksamkeit schenkten. 
Man konnte aber versucht sein, denjenigen 
Vereinen, die sich die Pflege jenes caritativen 
Urgebietes, das wir als Hausarmenpflege be- 
zeichnen, den Gleichschritt mit den Forde- 
rungen einer zeitgeschichtlich bedingten und 
hinsichtlich der notwendigen Zusammenarbeit 
mit der 6ffentlichen Wohlfahrtspflege anders 
orientierten Caritasarbeit abzusprechen. Da- 
zu kommt, da wir heute auch in Caritas- 
kreisen leider oft noch jenen Geist vermissen, 
den der V6lkerapostel im 13. Kapite! seines 
1. Korintherbriefes zur Grundlage und Grund- 
voraussetzung aller Caritaspflege gemacht 
hat. Die Gesamtlage ist eben heute eine 
andere geworden. Besonders in den GroB- 
stadten mit ihrer bedngstigenden Bevolke- 
rungsdichte haben Wohnungsnot und Ar- 
beitslosigkeit Erscheinungen gezeitigt, deren 
Auswirkungen jeden sozial eingestellten Men- 
schen mit tiefer Sorge erfiillen mitissen. Die 
fortschreitende Radikalisierung breitester 
Volkskreise, die unselige politische und welt- 
anschauliche Zersplitterung unseres Volkes, 
von der auch die Jugend nicht verschont 
geblieben ist, erzeugen eine Gewitterschwile, 
aus der nicht selten das dumpfe Rollen eines 
Unheil verkiindenden Donners an unser Ohr 
dringt. Die gewaltigen Anstrengungen, die 
zur Hebung der Not seitens der Staats- und 
Kommunalbehérden gemacht werden, sollen 
sicherlich in ihrem Werte nicht geschmalert 
werden, aber ebenso muf§ betont werden, daB 
ihnen ein voller Erfolg fehlen wird, wenn es 
nicht gelingt, die zahllosen Hilfsbedtirftigen 
auch ihrem seelischen Elend zu entreiBen. 
Im allgemeinen versagt hier die 6ffentliche 
Wohlfahrtsarbeit. Dieses Gebiet praktischer 
Nachstenliebe bleibt vor wie nach die Terra 
sancta der privaten konfessionellen Caritas, 
deren oberster Grundsatz lautet: ,,Die Seele 
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der Armenpflege ist die Pflege der Seele des 
Armen.‘ Beipflichten. méchte man daher 


wohl folgenden Satzen, die dem. Artikel - 


,caritas“ in der Zeitschrift ,,Die christliche 
Frau‘, Jahrg. 1928, Heft 1, S.5f. (heraus- 
gegeben vom Kath. Deutschen Frauenbund, 
K6ln) entnommen sind: ,,Man vergesse nicht, 
daB die Caritas, als Kunst der Kiinste getibt, 
der Kirche und dem Vaterlande breite Kreise 
retten kann. Es sind im Wirbelsturm des 
letzten Dezenniums Geschlechter herauf- 
gestiegen, die mit den gewohnlichen Mitteln 
biirgerlichen Behagens, mit der Jovialitat 
des alten Vincenzmannes und mit der Zutun- 
lichkeit der Elisabethendame nicht mehr an- 
gefaBt werden kénnen. Gerade weil diese 
Kreise der Gegenpol des Proletariats sind, 
mitten aber durch die Schlammpfiitzen und 
den Morast desselben schreiten mtissen, ist 
die Gefahr gegeben, dai sie aus dem tiefen 
geistigen und seelischen Reservoir ihrer Kul- 
tur heraus ein ganz anderes Nein zu Dogma 
und Disziplin der Kirche, zur Gesellschaft und 
zu positiver Staatsauffassung sprechen wer- 
den als die hohle Indifferenz des Proletariats.“ 

Es 148t sich wohl nicht leugnen, da an 
manchen Orten die Vincenzvereine — von 
diesen soll ja in diesen Zeilen die Rede sein — 
vielleicht allzu stark und allzulange in den 
Bahnen konservativer Anschauungen ge- 
wandelt sind, so da®B man hier und da héren 
kann, sie seien in den alten Formen hinsicht- 
lich ihrer Arbeitsweise erstarrt, mit dem 
Brotkartchen glaube man seiner Aufgabe 
gerecht zu werden, das jiingere Element fehle 
fast ganz, auch der Klerus beurteile den Vin- 
cenzverein vielfach als veraltet und altmo- 
disch und tue daher nicht mehr mit. Es ist 
nicht selten der Fall gewesen, daB man aus 
dieser Kritik die Konsequenzen zog und den 
Vincenzverein aufléste oder ihn aussterben 
lieB. Es scheint des Vincenzvereins wert und 
gerecht zu sein, die gegen ihn gemachten Ein- 
wurfe zu priifen und auf das richtige MaB 
zuriickzufiihren, gleichzeitig aber auch zu 
versuchen, die Wege zu zeichnen, die er 
unseres Erachtens gehen miiBte, um wieder 
wie ehedem das caritative ON der 
Pfarrei zu werden. 

Was nun zunachst die Methode der Vin- 


276 


cenzarbeit, die man wohl meistens fir das 
angebliche Versagen des. Vincenzvereins ver- 


~antwortlich machen will,-anbetrifft, so bedarf 


es keiner weiteren Begriindung, daf eine rein 
mechanische Erledigung der Arbeit unge- 
niigend ist und einen groBen Mangel an Vin- 
cenzgeist verrat. Es ware aber auch grund- 
verkehrt, den Vincenzverein als solchen hier- 
mit belasten zu wollen. Ein Zweifaches viel- 
mehr muB gefordert werden, namlich erstens, 
daB® die richtigen Menschen fiir die Vincenz- 
arbeit gewonnen werden, und zweitens, daB 
die Konferenzmitglieder weitergeschult und 
fiir die jeweils auftauchenden caritativen 
Probleme interessiert werden. Tatsache ist, 
daB die Leitung der Vincenzvereine durch ihr 
Generalsekretariat es an praktischen An- 
regungen in den letzten Jahren nicht hat 
fehlen lassen. Wer sich davon tiberzeugen 
will, der nehme einmal die letzten Jahrgange 

r ,,Vincenzblatter‘‘ zur Hand, die immer 
wieder den gliicklichen Versuch machen, die 
Vincenzbriider in das weitverzweigte Gebiet 
der 6ffentlichen und privaten Liebestatigkeit 
einzufiihren. Zum Beweis modgen folgende 
Aufsatze zitiert sein: ,,Was der Vincenz- 
jtinger von der 6ffentlichen Wohlfahrtspflege 
wissen muB‘‘, ,,Die Schutzaufsicht“‘, ,,Die 
Bestrebungen der Arbeiterwohlfahrt“, ,,Ob- 
dachlosen-Fiirsorge“’, ,,Die Jugendgerichts- 
hilfe“‘ u. 4. Es ist daher wohl die Frage be- 
rechtigt, ob dieses wertvolle Material aus der 
Feder von Fachleuten immer die gentigende 
Beachtung und Auswertung in den einzelnen 
Konferenzen gefunden hat. 

Fur die Methode der Vincenzarbeit muB 
weiterhin der Satz gelten, daB nicht das 
Geben das Wertvollste ist, sondern das 
Helfen. Soziale Hilfe im weitesten Sinne des 
Wortes konnte das Aufgabengebiet des 
heutigen Vincenzvereins sein. Zu dieser 
Arbeit méchte ich z. B. die caritative Stellen- 
vermittlung rechnen, die angesichts der heu- 
tigen Arbeitslosigkeit nicht nur die durch- 
greifendste, sondern wegen ihres vorbeugen- 
den Charakters auch die wertvollste Hilfe 
darstellt. Nicht unerwahnt sei auch jene 
Hilfe, die darin besteht, durch kluge Beratung 
und persénliche Mitarbeit den Hilfsbediirf- 
tigen den Zugang zu den 6ffentlichen Wohl- 


fahrtsstellen zu erschlieBen und die Wege 
vorzubereiten, die die Gewahrung der ge- 
stellten Antrage auf Unterstiitzung, auf Bei- 
hilfen fiir eine notwendige Erholung, auf Be- 
schaffung notwendiger Bekleidungsstticke 
und Mobel, auf Uberlassung einer geeigneten 
Wohnung usw. erméglichen. Die Vincenz- 
vereine tun daher gut daran, die in der 6ffent- 
lichen Armen- und Waisenpflege ehrenamt- 
lichen katholischen Helfer ihres Bezirkes als 
Mitglieder zu gewinnen. Solche Verbindungs- 
leute zwischen der 6ffentlichen und privaten 
Liebestatigkeit stellen in der Tat eine wert- 
volle Bereicherung des Vincenzvereins dar 
und bieten gleichzeitig in etwa die Gewahr 
dafiir, daB auch in der 6ffentlichen Wohl- 
fahrtspflege der Geist der christlichen Caritas 
erhalten bleibt. Die Bestrebungen der sozia- 
listischen Arbeiterwohlfahrt, méglichst viele 
ihrer Anhanger in die ehrenamtliche 6ffent- 
liche Wohlfahrtspflege hineinzubringen, ver- 
dienen in diesem Zusammenhange eine er- 
hodhte Beachtung. 

Mit diesen Ausfiihrungen stehen wir schon 
mitten in dem fiir die Vincenzvereine so 
wichtigen Probleme der Gewinnung neuer 
Mitglieder. Die Klage des Schriftleiters der 
Vincenzblatter diirfte wohl berechtigt sein: 
»,Der Vincenzverein erfreut sich nicht mehr 
der opferwilligen Hilfsbereitschaft der ge- 
samten katholischen Mannerwelt aller Jahr- 
gange und aller Kreise, wie es in den ersten 
Jahrzehnten nach der Griindung der Fall 
war“ (Dr. Bolzau [K6lin] in ,,Caritas‘’ 1925, 
205). 

Gerade die sogenannten gebildeten Kreise, 
nicht zuletzt unsere Akademiker, lassen 
beziiglich ihrer aktiven Mitarbeit in der 
Caritas an vielen Orten sehr zu wiinschen 
tibrig. Man scheint vergessen zu haben, dab 
Friedrich Ozanam, der Griinder der Vincenz- 
vereine, Akademiker war, und daB die wahre 
Volksgemeinschaft nur auf dem Wege Uber 
die praktische Caritas zustande kommen kann. 
,»caritas, der Weg zur Volksgemeinschaft“, 
das war das A und O aller Reden und Aus- 
fiihrungen, die auf der Essener Friihjahrs- 
versammlung 1923 des katholischen Aka- 
demikerverbandes gehalten wurden. Mogen 
sich gerade diese Volkskreise daran erinnern, 


daB® es auch soziale Imperative gibt, deren 
Erfillung und Befolgung besonders in unse- 
ren Tagen eine heilige Christenpflicht be- 
deuten. Hinsichtlich der Gewinnung jugend- 
licher Mitglieder dtirfte vor allem unseren 
Jugendfiihrern und Jugendvereinsprasides 
eine dankenswerte Aufgabe erwachsen. Gute 
Ansatze bemerken wir nicht nur in den 14 
aus Studenten bestehenden sogenannten 
,Akademischen Vincenzkonferenzen“ in den 
Universitatsstadten, sondern auch in vielen 
Neudeutschland- und Quickborngruppen, 
wie ja ttberhaupt die katholische Jugend- 
bewegung in mancher Beziehung eine Jung- 
caritasbewegung darstellt. Es ist klar, daB 
unsere Vincenzvereine nur dann ihren zahl- 
reichen Neuaufgaben gerecht werden kénnen, 
wenn eine tatkraftige, geschulte und zu per- 
sOnlichen Opfern bereite Mannschaft gern und 
freudig dem Rufe ihrer Fiihrer folgt. In dieser 
Beziehung dtirfen wir uns als Katholiken 
nicht beschdmen lassen von dem Eifer und 
dem persOnlichen Opfersinn und Helfer- 
willen, den wir bei so vielen Mitgliedern 
andersgerichteter Wohlfahrtsorganisatonen 
bemerken. 

Es ist eine Eigenart der Vincenzvereine, 
daB sie in besonderer Weise, die in den Sta- 
tuten eine feste Verankerung gefunden hat, 
der Selbstheiligung ihrer Mitglieder dienen 
wollen und dies auch duBerlich betonen. 
Hierin liegt ein bewuBter Gegensatz zu aller 
nur humanitaren Liebestatigkeit. Wer dies 
bedenkt, wird sich nicht daran stoBen, daB die 
Griinder und Leiter der Vincenzorganisation 
auf das Eréffnungs- und SchluBgebet bei 
jeder Sitzung, auf die gemeinschaftliche 
heilige Quartalskommunion der Mitglieder, 
auf die Gewinnung der Ablasse, auf die geist- 
liche Lesung usw. einen so auBerordentlich 
hohen Wert legen. Auch dies gehért zur 
Arbeitsmethode unserer Vereine. Zur Linde- 
rung rein materieller Not mag wohl eine 
natiirliche, eine humanitare Einstellung ge- 
niigen. Wer aber dem notleidenden Mit- 
bruder auch seelisch helfen will, wer -die 
geistige Briicke zwischen ihm und Gott, die 
so haufig zerstort ward, wiederherstellen, wer 
einen am Leben oder an der Gesellschaft zer- 
brochenen Menschen wieder versOhnen und 
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ihn mit starkem Selbstvertrauen und Gott- 
vertrauen erfiillen will, der mu und kann 
einen nie versagenden, opferbereiten Helfer- 
willen starken und neu beleben nur an der 
frisch sprudelnden Quelle tiefer Religiositat. 
Das in unserem Glauben begrtindete Ge- 
fiihl einer Gesamtverantwortung fiir unsere 
Hilfsbediirftigen und Schiitzlinge wird von 
selbst auf eine geordnete Zusammenarbeit 
mit den anderen caritativen Organi- 
sationen hinzielen. Es gibt sehr viele Falle, 
die von unseren Fiirsorgevereinen bearbeitet 
werden, wo unsere Vereine fiir Hausarmen- 
pflege eine wertvolle unterstiitzende Mit- 
arbeit leisten kénnen. Wie oft miissen die 
Mitglieder der Fiirsorgevereine feststellen, 
daB die schlechten hduslichen oder wirt- 
schaftlichen Verhdltnisse die letzte Quelle der 
sittlich verungliickten oder gefahrdeten Fa- 
milienmitglieder sind, so daB die betreffende 
Familie der Betreuung durch einen Vincenz- 
verein tiberwiesen werden mu8. Ahnliche 
Erfahrungen machen auch unsere Helfer in 
der Gefangnis- und Trinkerfiirsorge. Ande- 
rerseits haben unsere Vincenzvereine wieder 
allen Grund, mit den Ortsgruppen jener 
Zentralvereine zusammenzuarbeiten, die sich 
zur Selbsthilfe zusammengeschlossen haben, 
z. B. dem Bund der Kinderreichen, Verband 
der Invaliden, Kleinrentnerbund, der Hinter- 
bliebenenvereinigung usw. Auch mit dem 
katholischen Frauenbund, der an_ vielen 
Orten eine reiche caritative Arbeit entfaltet, 
zusammenzuarbeiten, dtirfte sich stets emp- 
fehlen. Im tibrigen muf sich nattirlich jede 
Art von Mitarbeit nach den jeweiligen lokalen 
Verhdltnissen richten, wobei nicht selten 
historisch Gewordenes zu berticksichtigen ist. 
Das Ortliche Caritassekretariat soll fiir alle 
schwierigen Falle zur Verfiigung stehen. 
Man spricht in letzter Zeit viel von Laien- 
apostolat und ,,Laienhilfe in der Seelsorge“. 
In manchen Pfarreien hat man ein solches 
eingerichtet und bedient sich seiner mit Er- 
folg zur Unterstiitzung des besonders in 
unseren Stddten tiberlasteten Klerus. Die 
grofBe materielle Not als allgemeine Erschei- 
nung, die furchtbare Gottentfremdung und 
religidse Verwahrlosung stellen den Seel- 
sorger oft vor Verhdltnisse, bei denen er trotz 
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besten Wollens eine Ohnmacht zu allseitiger 
Hilfe fuihlt. Dazu kommen die Riesen- 
pfarreien, die durch ihre vielfach stark fluk- 
tuierende Bevolkerung uniibersichtlich ge- 
worden sind. Die Losung mu88 lauten, den 
Klerus fiir die eigentlich seelsorgerischen Auf- 
gaben frei zu machen und ihn von manchen 


. zeitraubenden Nebenarbeiten, die ebensogut 


ein geschulter Laie verrichten kann, zu ent- 
binden. Zu diesem Helferdienst wurde das 
organisierte Laienapostolat ins Leben gerufen. 
An dieser Neuschépfung konnen und diirfen 
unsere Vincenzkonferenzen nicht uninter- 
essiert sein. Sie werden daher auch jede 
Unterstiitzung seitens des Laienapostolates 
freudig begriiBen, wie sich auch umgekehrt 
das Laienapostolat gerne ihrer Hilfe bedienen 
soll. Hier darf es nicht heiBen: Laienapostolat 
oder Vincenzverein. Diese Alternative ware 
falsch und nur zum Schaden der groBen 
Sache. Sie lage auch nicht im Sinne der 
Grtinder und derzeitigen Leiter des Laien- 
apostolates. Die Lésung mu vielmehr wie 
so oft auch hier auf der mittleren Linie ge- 
funden werden, d.h. in einer treuen Zusam- 
menarbeit beider Organisationen. Ohne im 
Laienapostolat aufzugehen, miissen_ sich 
unsere Vincenzbriider um Christi willen 
,freudig mit ihrem Besitztum und ihrer Per- 
son‘ auch dem Laienapostolat zur Ver- 
fiigung stellen und ihre Ehre darin erblicken, 
zu den besten und zuverlassigsten Mitarbei- 
tern in dieser Hilfsgruppe des Seelsorgers ge- 
rechnet zu werden. 


Aus den vorliegenden Ausftihrungen diirfte 
wohl ersichtlich sein, daB es keiner grund- 
stiirzenden Neuordnung bedarf, um unsere 
Vincenzvereine in unserer Zeit zu einem 
brauchbaren Instrument der Caritas zu 
machen. Notwendig ist jedoch, anzuerkennen, 
da auch die Caritas zeitbedingt ist und sich 
dementsprechend den jeweiligen Erschei- 
nungen der Not anpassen mu. Diese Forde- 
rung mtissen daher auch die Vincenzvereine 
aufnehmen, um sie immer mehr in die Tat 
umzusetzen. Da8 sie hierbei nicht auf die 
tatkraftige Unterstiitzung des Seelsorge- 
klerus verzichten kénnen, lehrt die Erfahrung. 


Caritasdirektor Becker, Essen. 


Die Not unserer erwerbstatigen 
Frauenwelt. 


Eins der schlichten roten Volksvereinshefte 
dieses Jahres tragt die Aufschrift ,,Frei- 
denkertum“. Darin wird eine Bewegung 
behandelt, die manche wohl nur vom Hdren- 
sagen kennen:das proletarische Freidenker- 
tum. Man staunt. 500000 Mitglieder zahlt 
der Bund, der sich Verband fiir Freidenker 
und Feuerbestattung nennt. Sie arbeiten 
eifrig, haben sogar ein Laienapostolat. Wie 
ernst sie es nehmen mit der Ablehnung des 
Christentums, mag der Bericht tiber ein 
,,Fest‘* zeigen. S. 24 hei®t es namlich in dem 
Heft: ,,Ein Riesenscheiterhaufen war auf- 
geschichtet. Ein groBes Holzkreuz ragte 
oben heraus. Nach eingebrochener Dunkel- 
heit sammeln sich Tausende von Arbeitern 
und Jugendlichen. Dann wurde der 
Scheiterhaufen angeztindet. Bald fing das 
Holzkreuz Feuer. Brennend brach es in den 
Gluten zusammen. Jugendliche und Kinder 
umtanzten den Scheiterhaufen und warfen 
Bibeln, Katechismen, Gesangbiicher in die 
Glut. Dann begann die Festrede. Der 
Grundgedanke war: Unter dem Zeichen des 
Kreuzes, dem Symbol des Christentums, sind 
der Menschheit alle méglichen Kreuze auf die 
Schultern gelegt; aber keins ist ihr abge- 
nommen. Was das Christentum nicht ver- 
mocht hat, das will die Arbeiterschaft selber 
vollbringen. Die Menschheit wird sich selber 
erldsen.‘‘ Das ist eine bése Sprache, bohrt 
am Fundamente unseres Christenglaubens. 
Was sollen wir dazu sagen? Irreftihrung des 
Volkes? Ganz gewiB. Aber es ist etwas, was 
die meisten Menschen in die Arme der Ver- 
fiihrer treibt: die Not. Wir wollen helfen, 
Christus dem Volke zurtickzuschenken, das 
Leben in Gott wiederum zu gestalten. Da 
mtissen wir uns erst mit dieser Not befassen, 
sie schauen lernen. Denn daran miissen wir 
ankniipfen. Wir wissen schon viel, doch nicht 
genug, und der Erweiterung des Wissens um 
diese Not mége dienen, was im folgenden aus 
- dem Briefe einer Fabrikarbeiterin geschdpft 
wurde. Anderes konnte durch gelegentliche 
Unterredung mit Menschen des werktatigen 
Lebens zusammengetragen werden. 

Wenn heute von Arbeiternot geredet wird, 


hat man meist den mannlichen Werkschaffen- 
den im Auge. Es sei diesmal versucht, eine 
Milieuschilderung der weiblichen Erwerbs- 
tatigen zu geben in der Annahme, daB sich 
aus den Berichten bei aller subjektiven Far- 
bung eine hinreichende objektive Sicht ge- 
winnen 1a48t. Beobachtungen iiber die Wir- 
kungen des Zeitgeistes, Stellung zum Berufe, 
der sittliche Zusammenbruch vieler und ihr 
Verhaltnis zum Religidsen sollen wieder- 
gegeben werden. 


Der Zeitgeist. Dieser ist gekennzeichnet 
durch einen vollendeten Materialismus und 
die damit verbundene leichtfertige Auf- 
fassung des Lebens. ,,Den GenuB erhasche, 
wo du kannst“, so wird dem jungen Menschen- 
kind der Gro8Bstadt jeden Tag durch Schau- 
fenster, Mode, Kino und nicht zuletzt durch 
eine verderbte Umgebung gepredigt. Dem 
wird das junge Menschenherz erliegen, wenn 
nicht die Familie, die religids fundierte, einen 


' machtigen Damm bildet. Denn diese allein 


wird in ihrem SchoBe den Gefahrdeten zur 
geistigen Welt und zur Wertung selbst eines 
leidgefiillten und pflichtbeschwerten Lebens 
zurtickfiihren kénnen. Aber wo die Familie 
selbst in ihren ethischen Werten so haufig 
unterhohIt und vom Zeitgeiste angefressen 
ist, steht es schlimm. Die Erziehung 
gleitet immer mehr vom Innerlichen zum 
Auferlichen hin. Man méchte sagen, die 
Liebe der Eltern, die den Kindern in Charak- 
terbildung und religidsen Werten nichts mehr 
zu geben weiB, scheint ihr Objekt im dueren 
Aufputz zu suchen. Der aufmerksame Be- 
obachter muf&{ staunen iiber die iibertriebene 
Eleganz der weiblichen Arbeiterjugend. Wie 
schlicht und einfach waren dagegen unsere 
Eltern gekleidet, mit welchem Nachdruck 
wurden anderseits die sittlichen Werte in den 
Vordergrund gestellt. So aber hért das junge 
Madchen von der Mutter bzw. von den dlteren 
Geschwistern das, was ganz einem oberflach- 
lichen Zeitgeiste entspricht. Die Folge ist 
dann Enttauschung und Verbitterung, wenn 
das Leben in harten Formen auftritt. Dar- 
uber schreibt die Fabrikarbeiterin: ,,Es wird 
so lange am Kinde herumgeredet, bis es ver- 
lernt hat, Kind zu sein, natiirlich zu sein. 
Das Spiel ist dann nur noch fiir die ganz 
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Kleinen. Dann kommt die schéne moderne 
Unterhaltung, wie man tanzt und was dabei 
gesungen wird, die schénen Schlager und was 
die Schwestern auf dem Tanzboden viel 
Freude kriegen und daf die einen Jungen 
haben. Das alles sind Tagesgesprache unserer 
Kinder. Fort vom Wege der Natiirlichkeit 
gestoBen, gehen sie die Wege der Welt des 
Scheines und des Truges.‘‘ Kommt das Mad- 
chen aus der Schule, meint es nattirlich, das 
Leben finge jetzt an, die schénste Zeit be- 
ganne, und es traumt von Lenz und Sonne. 
Ein Teil geht ins Geschaft oder ins Kontor, 
der groBe Haufe aber in die Fabrik. ,, Jetzt“, 
so heiBt es in dem Briefe weiter, ,,gibt es 
Sonntagsgeld und moderne Kleider“’. Eine 
15jahrige sagte mir einmal: ,,Nun bin ich 
auch ein Fraulein. Ich fiihle mich recht be- 
leidigt, wenn auBer meinem Jungen jemand 
,Du‘ zu mir sagt und mich behandelt wie ein 
dummes Blag. Ich meine, das mu&te man 
mir doch ansehen, daB ich kein Kind mehr 
bin.“ Ja, sie war kein Kind mehr, ist sie 
doch entschieden weiter als eine alte, weise 
Frau, so sagte man mir spdter! 

Fabrik. Uber die Sinngebung der Technik 
ist manch Gutes in den letzten Jahren gesagt 
und geschrieben worden. Der Prases im 
Verein viird versuchen, den werktatigen Mit- 
gliedern die lichten Seiten der Technik zu 
zeigen, sie fiir den Gedanken erwdrmen, daB 
auch die Arbeit an der Maschine ein wahrer 
Gottesdienst sein kann. Doch wird er oft 
genug das Gefiihl nicht los, daB seine Worte 
wenig Widerhall finden, er ahnt, daB die 
schénen Gedanken vom harten Leben zer- 
schlagen werden. Kommt man auf Tagungen 
von Werktatigen, kann man immer wieder 
das alte Lied héren: ,,Wir lehnen uns gegen 
unsere seelenlose Arbeit auf, wir méchten 
Menschen sein, die Maschine erschlagt uns!“ 
Wie muB erst der mechanisierte Beruf auf 
das gemiitvolle Madchen wirken, wie erst 
auf ein solches, das vom Leben nur Freude 
und GenuB-erwartet. Man denke sich schon 
den Kontrast. Hier EintOnigkeit und 
Schmutz, drauBen Sonnenschein, Abwechs- 
lung, buntes Vielerlei. Es méchte sich auch 
freuen, wie es die vornehme Gesellschaft tut, 
sich ungebunden ausleben. Der Dienst an 
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der Maschine und neben ihr der Meister, der 
den Akkord kontrolliert, sind ihr verhabte 
Sklaverei. Die Luft im Betrieb so eisigkalt. 
Viele klagen tiber grundloses Anschnauzen 
seitens der Vorgesetzten, Lieblosigkeit und 
Neid untereinander. Mit Sehnsucht erwartet 
man Erlésung am Abend und sieht mit Un- 
behagen dem kommenden Morgen entgegen. 
,,Das Leben in der Fabrik ist widerwartig“, 
so sprechen selbst ordentliche Madchen. 
Eine nannte einmal die Fabrik ,,Mordstelle 
der Madchenseele‘‘. Uber dieses Kapitel wei8 
die Briefschreiberin folgendes zu berichten: 
,vom Morgen bis zum Abend stehen sie 
an der Maschine. Gibt es noch einen Unter- 
schied zwischen diesen beiden? Ja, die Ma- 
schine ist von Menschengeist zusammen- 
gesetzt, geschaffen. Sie steht da, der Mensch- 
heit zum Nutzen zu sein; doch nun ist sie 
einem Teil derselben zur Waffe geworden, 
den gréBten Teil zu morden. Es ist dem Mad- 
chen nach stundenlanger, geisttétender Ar- 
beit nicht méglich, etwas Rechtes zu denken. 
Vielleicht einzelnen, aber die Mehrzahl lebt 
und stirbt, weil der Tod schon in einem sol- 
chen Leben drin ist. 8—10 Stunden gefangen 
an einer Maschine, die Jugend am Sonnentag 
gebunden fiir ein paar Kroten, mit denen man 
nicht leben und nicht sterben kann. Schreck- 
lich ist es, zu denken: Das ist Deutschlands 
weibliche Jugend, die Zukunft, die Mutter 
werden soll und den Krankheitskeim im 
Herzen hat. Wenn ich so wehmiitige Lieder 
hore, die das Rasseln der Maschinen tiber- 
ténen, dann kommt es mir vor, als sei es 
ein Rufen nach Hilfe aus dem Kerker, den 
ihnen ein Teil der Menschen geschmiedet hat. 
Es sagte mir an einem schénen Frihlingstag 
ein kleines Mdadel: , Ja, wir miissen hier 
schuften, und die Sonne, die haben die Rei- 
chen beschlagnahmt‘. Und ein andermal 
rauscht der Saal von Schlagern aller Art, ver- 
mischt mit Fastenliedern. Es ist ihnen még- 
lich, alles in einem Atem zu singen wie eine 
Orgel, die man aufdreht; soviel wie die ver- 
steht, verstehen sie auch. Lebendtot ist die 
Seele des Madchens. Es kann auch nicht 
anders sein in solcher Umgebung.‘‘ 
Sittliche Verirrungen. Natiirlich trifft 
das Gesagte nicht fiir alle zu. Gott dank gibt 


es noch unter den Frauen des werktatigen 
Lebens eine Reihe starker Pers6nlichkeiten, 
die trotz der Gefahrdungen sich selbst treu 
bleiben, zumal wenn sie aus einer religids 
gefestigten Familie hervorgehen. Man méchte 
schon ein solches Starkbleiben Heroismus 
nennen, den die meisten natiirlich nicht auf- 
bringen. Auf die Frage, wie viele Gefahrdete 
und Abgleitende wohl durchweg in den Be- 
trieben seien, wurde behauptet, da8 bestimmt 
mehr als die Halfte — eine sprach sogar von 
90°/) — dazu zu zadhlen seien. Wenn auch 
nicht alles, so ist doch viel den Verhaltnissen 
zuzuschreiben. Je mehr einer zu leiden hat 
unter der Eintonigkeit und Geisteslosigkeit 
seiner Arbeit, um so mehr wird sich der 
Hunger nach Abwechslung und Anregung 
steigern. Kino und Tanzboden sind _ ,,der 
Tee‘, den diese Menschen zur Aufpeitschung 
ihrer Nerven bendtigen. Man bedenke, welche 
Folgen eine ,,Erholung‘‘, die von einer sexuell 
tiberhitzten Atmosphare umgeben ist, zeitigt. 
Das ist eine Erholung, die nicht dem Leben 
zuriickgewinnt, sondern den Tod in die Seele 
tragt. So kommen sie am folgenden Tage an 
die Arbeit vielleicht mit einem Ekel bis zum 
Halse. Sie wollen den Druck von der Seele 
schaffen und tauschen ihre Erlebnisse unter- 
einander aus. AuBerlich spielen sie die 
Gleichgtiltigen, wahrend sie innerlich unter 
der Leere und Trostlosigkeit manchmal zu- 
sammenbrechen. Aber das wollen sie gerade 
verbergen und trumpfen mit ihren Ver- 
irrungen sogar in Gegenwart von jungen 
M4annern ohne jede Spur von Scham auf. 
So ist der Verftthrung Tiir und Tor gedffnet. 
Und gerade die Jiingern, die 15- und 16- 
jahrigen, sollen manchmal die Schlimmsten 
sein. Das ist eine Luft, wo manches ursprting- 
lich brave Madchen umkommen mu. Nun 
die Beobachtungen der Briefschreiberin: ,,Am 
Montagmorgen ist eine eigenartige Luft im 
Betriebe. Ein Murmeln und Erzahlen, wie 
man den Sonntag verbracht hat. Die einen 
waren im Kino, die andern rannten durch die 
Stadt, und der groBe Haufe ging tanzen. Ich 
fragte einmal: ,,Wie kénnt ihr solch ein Zeug 
tanzen, das man euch da aufspielt ?“ — ,,Ach, 
da verstehst du nichts von, das muBt du erst 
mal lernen! WeiBt, es gibt nichts Schéneres, 
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als einen Burschen so richtig verriickt zu 
machen, daB er nicht wei®, woran er ist. 
Dann kannst du machen, was du _ willst. 
Dann hast du doch wenigstens etwas vom 
Leben. Auf dem Tanzboden lernen wir uns 
kennen, man braucht nur lieb zu tun, dann 
sagt er nachher von selbst: ,Komm, wir gehen 
mal an die Luft, in den Park oder Garten.‘ 
Und er sagt ,Du‘ zu mir, und dann ist es, als 
wenn wir uns wer weifi wie lang kennten. 
Und nachher tanzen wir bis zum SchluB. Der 
Tanzsaal ist von Alkohol und Rauch ver- 
pestet, Jazz und nervenaufregende Musik, die 
notige Kleidung versetzen in Stimmung und 
Sinnestaumel. Auf dem Heimwege alle bléd- 
sinnigen Schmeicheleien. Der Bursche 1aBt 
seinen Teil nicht fehlen an diesem Spiel, und 
nachher wei keiner mehr, was er tut.“ 
Verhadltnis zur Kirche. Es drangt 
sich nach allem die Frage auf: Wie stehen 
denn diese Menschen zur Religion? Ist sie 
ihnen denn kein Licht, kein Halt in ihrem 
Leben? Dazu ist zu sagen, da& den meisten 
die Religion kaum innerlich nahegekommen 
ist. Ein lebensnaher Verkehr mit Gott be- 
deutet fiir sie einen unbekannten Begriff. Sie 
haben wohl die Auffassung, daB die Religion 
zu einem wohlerzogenen Menschen gehort, 
aber an sich ist sie ihnen etwas LAstiges, 
insofern sie als ,,Katechismuslernen‘’ und 
,in-die-Kirche-gehen-mtissen“‘ aus der Ju- 
gend in Erinnerung ist. Der Kirchgang er- 
scheint manchen als etwas AuBerliches, wo 
man die neueste Mode sehen kann u. dgl. 
Sodann héren sie so viel tiber die Kirche 
schimpfen, und etwas bleibt immer davon in 
Form von Zweifel und Mi&trauen hangen. 
Eine innere Abneigung gegen Religion und 
Kirche entsteht erst dann, wenn sie den 
Widerstreit zwischen ihrem Leben und den 
Geboten Gottes fiithlen. Dann werden Worte 
ausgesprochen, die sich wie barer Unglaube 
anhoren. Und der Priester? Vielen wird 
gewiB, wenn auf ihn die Rede kommt, eine 
gute Erinnerung aus der Jugendzeit her auf- 
steigen. Aber offen wagt diese sich manchmal 
gar nicht hervor gegeniiber dem Gerede tiber 
das bequeme Leben, die noble Einrichtung, 
die kostspieligen Reisen, das bezahlte Am- 
tieren, die Verstandnislosigkeit fiir die Not 
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des armen Mannes und die Freundschaft mit 
den Reichen, wie es nun einmal gang und 
gabe ist, wenn vom Priesterstande gesprochen 
wird. Wir wissen, wieviel MiBverstehen und 
Uberwollen hier mitbeteiligt sind, aber das 
raumt die Tatsache nicht hinweg, daB solche 
Urteile iiber uns taglich umgehen. 

In diesem Zusammenhang sei atch etwas 
gesagt tiber das auf dem Biro tatige Mad- 
chen. Hier ist zwar die Arbeit nicht immer so 
geisttétend, daftiir aber die Gefahrdung unter 
Umstanden noch groBer. Im Betrieb tritt 
das Niedrige grobkérnig und ungeschminkt 
an die Oberflache, im Biiro unter dem Scheine 
vornehmer Bildung und deshalb um so heim- 
tiickischer. Wenn man sich auch vor Ver- 
allgemeinerung hiiten muB, so bleibt doch in 
vielen Fallen wahr, daB die schénen Konto- 
ristinnen stets die begehrten und bevorzugten 
sind. Nach dem ,,Warum‘“ braucht man 
wahrhaftig nicht zu fragen. Der Geist, der 
in den Btiros weht, ist oft genug Unglaube 
und sittliche Ungebundenheit, kurz wasch- 
echtes Neuheidentum. Da ist zu horen die 
ubelste Kritik an der Religion, am Gottes- 
dienst und Priesterstand, gemeine Veracht- 
lichmachung heiliger Ideale, besonders der 
Keuschheit. Das stiirmt auf das junge Mad- 
chen machtig ein. Wenn es stark genug ist, 
sich dagegen aufzulehnen, wird es als ,,be- 
schrankt, kleinlich, prtide‘‘ bespéttelt und 
hat kein geringes Martyrium auszustehen. 
Ist es dagegen nicht widerstandsfahig, wird 
bald Zweifel und Mi&trauen gegen das ent- 
stehen, was es bislang angebetet hat, und 
hadufig ist das Ende Preisgabe seiner heiligen 
Giiter auf der ganzen Linie. 

So sieht es zum grofen Teil unter unserer 
erwerbstatigen Frauenwelt aus. Ist die Schil- 
derung der Not nicht tibertrieben? Im Ge- 
genteil, Kundige behaupten, in Wirklichkeit 
stehe es noch viel schlimmer. Die Frage: 
, Was ergibt sich aus dem Gesagten fiir die 
Seelsorge ?“‘ ist berechtigt. Denn wir kénnen 
uns unmoglich mit einem ,,Daran ist nun ein- 
mal nichts zu andern“‘ abfinden, vielmehr ver- 
langt die Hirtenliebe, das Bestmégliche in der 
Linderung der Not zu tun. Zuerst mtissen 
wir uns wohl noch eingehender mit diesen 
Dingen befassen, uns nicht scheuen, auch mit 
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Laien dariiber uns auszutauschen und miissen 
auch ein freies Wort ertragen kénnen. Seien 
wir demiitig genug, anzuerkennen, daB die 
Laien uns hier sehr wertvolle Dienste leisten 
kénnen. Erst wenn wir die Note grtindlich 
kennen, kénnen wir die Trostung und die 
Verklarung unseres Glaubens hineintragen. 
Das soll geschehen bei Hausbesuchen, im 
Verein und nicht zuletzt im Beichtstuhl. 
Suchen wir doch durch taktvolles Fragen fest- 
zustellen, ob nicht eine stille Not, ein Zweifel 
in der Seele brennt. Dadurch werden wir 
unendlich viel Erleichterung schaffen konnen. 
Und miiBte nicht unsere Predigt darauf ein- 
gestellt werden? Die Zuhorer sollen in den 
Worten des Priesters ihre eigene Not wieder- 
finden. DaB die priesterlichen Belehrungen 
manchmal an einer nicht zu begreifenden Be- 
ziehungslosigkeit zum wirklichen Leben kran- 
ken, ist wohl nicht zuviel behauptet. Das 
Wort: ,,Die Geistlichen verstehen unser 
Leben nicht!‘ mu8B schwinden. Fir ein 
verstehendes Wort des Priesters sind die 
Menschen auch heute noch dankbar. Schrei- 
ber dieses kannte einen Seelsorger, der jede 
Woche an Hand eines Abschnittes aus dem 
Neuen Testament die Néte und Schwierig- 
keiten der werktatigen Madchen mit einer 
feinen Einftihlungsfahigkeit besprach. Man- 
che hat spdter ehrlich bekannt, daf sie in 
diesen Abenden einen einzigartigen Halt ge- 
funden hatte. 

Endlich mégen wir all das, was AnstoB& 
— vielleicht berechtigten — erregt, zu be- 
seitigen suchen. Die Klugheit und die Liebe 
des guten Hirten wird es sogar manchmal 
nahelegen miissen, auch auf manches zu ver- 
zichten, worauf wir ,,standesgem48“ wohl 
glauben und glauben diirfen, einen Anspruch 
zu haben. Heute gilt es mehr als je: je 4armer 
wir leben, um so glaubwiirdiger bei unserm 
geplagten und gedriickten Volke unser Wort. 
MOéglichste Einfachheit und Anspruchslosig- 
keit in unserm ganzen Auftreten wird auf die 
Dauer sicher das beste Mittel sein, die Vor- 
urteile zu beseitigen, die sich tiber Priester- 
stand und Priesterleben leider in weiten Volks- 
schichten so tief eingenistet haben. P. Chryso- 
stomus Schulte sagt in seinem Buche ,,Pasto- 
rales und Aszetisches fiir Seelsorger“ viel 


Berechtigtes iiber diesen Punkt. Whlirde es 
uns dann gelingen, auch aus dem Laienstande 
eine Anzahl jener starken und opferwilligen 
Seelen, die heute noch fast ausnahmslos nur 
den Weg zum Orden kennen, fiir die aposto- 
lische Arbeit mitten in der Welt der Arbeit 
und des taglicheri Lebenskampfes zu ge- 
winnen, so diirfte uns um die Zukunft nicht 
bange sein. —es. 


Zur religidsen Psychologie 
proletarischer Jugendlicher. 


Die Fiille der oft recht wertvoilen Neuer- 
scheinungen zur Jugendpsychologie in den 
letzten Jahren darf nicht die Meinung auf- 
kommen lassen, es sei nun auf diesem Gebiete 
das meiste schon getan. Nein, wir stecken da 
noch in den Anfangen. Fiir das eine Teil- 
gebiet gilt das weniger, fiir das andere mehr. 
Ganz besonders gilt es jedenfalis hinsichtlich 
der Erforschung des religiédsen Seelen- 
lebens Jugendlicher. Es ist zwar an Unter- 
suchungen, Darstellungen, Zusammenfassun- 
gen, Studien usw. manches Beachtenswerte 
erschienen — zumal aus protestantischen 
Kreisen —, doch bedarf das vorliegende Ma- 
terial noch sehr der Sichtung. Man hat Unter- 
suchungen insbesondere auf Grund von Frage- 
bogen und miindlichen Befragungen (Star- 
buck, Weigl, Vo, Winzen), auf Grund von 
Tagebiichern (Kupky, Frisch-Hetzer), auf 
Grund autobiographischer Zeugnisse u. a. 
(Bohne) angestellt. Doch lieB sich natur- 
gemaB auf diese Weise nur ein beschrankter 
Kreis jugendlicher Menschen. erfassen, ge- 
wohnlich Schiiler, Studierende usw. Von 
werktatigen, ,,proletarischen“ Jugendlichen 
stehen Tagebticher und autobiographische 
Angaben kaum zur Verfiigung. Es ist daher 
erklarlich, da®B gerade ihre religidse Haltung 
mittels exakter Methoden auch am wenigsten 
erforscht ist. Von katholischer Seite liegt fast 
gar kein Material vor. 

Um so mehr Aufmerksamkeit fand daher 
im Jahre 1923 das Biichlein des Berliner pro- 
testantischen Pfarrers Giinther Dehn, Die re- 
ligidse Gedankenwelt der Proletarier- 
jugend (Furche-Verlag, 3. Aufl., 1926). Dehn 
hat mit dem Psychologen Dr. E. Lau zusam- 
men eine groBe Zahl Berliner Fortbildungs- 


schulen besucht und, beginiend mit Fragen 
des Berufs usw., die Schiiler tiber ihre religidse 
Einstellung befragt. Wichtiger aber noch 
sind 2400 Aufsatze aus 75 Klassen. Nach der 
sog. Dreiwortmethode schrieben die Schiiler 
uber folgende Themata: Gott, Hilfe, Tod (zur 
Ergrtindung des Vorsehungsglaubens), Gott, 
Andacht, Natur (religiédses Verhaltnis zur 
Natur), Gott, Freiheit, Vaterland (soziolo- 
gische Gebundenheit der religiédsen Vorstel- 
lungen), schlieBlich: Meine Erinnerungen an 
den Konfirmandenunterricht und die Einseg- 
nung (bzw. Erstkommunion oder Jugend- 
weihe) und: Meine Gedanken tiber Gott und 
Religion. Im Rahmen dieses kurzen Berichts 
ist es nattirlich unmdéglich, die Dehn’schen 
Untersuchungsergebnisse im einzeInen darzu- 
legen, noch viel weniger eingehend kritisch 
Stellung zu nehmen. Ich muB da auf das 
wertvolle Buch selber verweisen?. 

Diese Jugend ist kirchen- und religions- 
fremd. Ein Verhaltnis zwischen Kirche und 
Volk besteht nicht mehr. Die kritische, drau- 
Renstehende Gro&stadtjugend wei sehr wohl, 
daB ihr Verhaltnis zur Kirche allein von ihrer 
subjektiven Entscheidung abhangt. Madchen 
sind u.a. gegen den Kirchenaustritt wegen 
der Feste, Trauungen, Beerdigungen usw. 
Jungen denken anders und grundsdatzlicher. 
Ihre maBgebendsten Griinde ftir den Austritt: 
Krieg und Kirchensteuern. Vom Kirchen- 
besuch ist kaum die Rede. Jungen und Mad- 
chen sind sich ganz einig, daB& die Kirche nicht 
in die GroBstadt gehére. Eine bezeichnende 
MdadchendufBerung: ,,Man hat in das Leben 
hineingeguckt. Es kommt einem so komisch 
vor, mitten in Berlin eine Kirche zu sehen.“ 
Fir das Land la&t man die Kirche schlieBlich 
noch gelten. Ein GemeindebewuBtsein gibt es 
nicht. Ganz selbstverstandlich und einmiitig 
wird iiberall die Meinung vertreten, man 
braucht nattirlich nicht zur Kirche zu gehen. 
Man kann seine Andacht genau so gut daheim 
verrichten oder in der Natur. 

Nicht blo& kirchenfremd, auch religions- 
fremd ist diese Jugend. Stark ablehnend sind 
Ungelernte und Strafenreiniger, am _ radi- 


1 Vgl. auch meine ausfiihrliche kritische 
Stellungnahme in_ ,, Jugendfithrung“ 1927, 
177—191. 
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kalsten sind 16jahrige Maurer und 4ltere Fri- 
seure. Bei Primitiven, Jungen wie Madchen, 
ist tiberhaupt nichts mehr; unglaublich zer- 
fahren sind Kellner und Friseure. Minderbe- 
gabte Arbeitsburschen sind traditionell ; auch 
Backer, die nach Dehn etwas stumpf sind, 
sind deshalb traditionell. Am ,,loyalsten“ der 
Religion gegentiber sind jiingere Kaufleute. 


Eine aufsteigende Entwicklungslinie gibt’s 
anscheinend gar nicht. Mit der Schule hort 
alles auf. Die Arbeiterjugend steht am An- 
fang eines religidsen Zersetzungsprozesses, der 
spadter bald zur ganzlichen Auflésung fiihrt. 
Der normale, erwachsene Proletarier hat kein 
kirchlich-christliches Denken mehr. Der Ka- 
techismus ist schon bei diesen Jugendlichen, 
die doch acht Jahre Religionsunterricht hat- 
ten, eine ganzlich versunkene GréBe. Gott 
als Vater, davon spricht keiner; ein Verhalt- 
nis zu Christus nirgendwo, das Abendmahl 
spielt nicht die mindeste Rolle. 


_ Interessant sind Dehns Bemerkungen zu 
dem Thema: Kirche und Biirgerlichkeit. 
Kirche ist Btirgerlichkeit. Ftir die Grofstadt: 
Kirche ist Kleinbiirgertum. Mit proletarisch- 
sozialistischem Denken vertragt sich christ- 
lich-. oder kirchlich-frommes BewuBtsein 
nicht. Je biirgerlicher ein Beruf, desto re- 
ligionsfreundlicher die zu ihm Gehérenden; je 
proletarischer, desto groéBer der Abstand von 
der Religion. 

Was die Jugend am starksten beriihrt, ist 
der Vorsehungsglaube. Damit ist man noch 
nicht fertig. Gottesfurcht, Ehrfurcht, Gebet 
sind fiir die Jungen bedeutungslos. Im gan- 
zen: Zum Proletarierschicksal gehért der Ver- 
Just der Religion. 


Wertvolle Beitrage zu unserer Frage bringt 
auch das Biichlein von C. Stockhaus, Die Ar- 
beiterjugend zwischen 14 und 18 Jah- 
ren (Wittenberg 1926). Stockhaus ist zwar 
Katholik, seine Untersuchungen aber sind an- 
gestellt in Dessau. Also auch bei ihm wie bei 
Dehn ganz iiberwiegend protestantisches Ma- 
terial. Das Bild, das Stockhaus zeichnet, ist 
im ganzen nicht weniger triibe als das Dehns. 
Er will das Vorhandensein von Religion beim 
Arbeiter nicht verneinen, doch will er Re- 
ligiositat nicht nur bei einer der anerkannten 
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Religionsformen finden — aus der Kirche ist 
die groBe Mehrzahl der Arbeiter wenigstens 
innerlich ausgetreten —, sondern Religion 
,als inneres Erleben, als ein geistiges Ringen 
nach dem Geheimnis, das dem Leben erst 
Wert und Sinn zu geben vermag“‘, ansprechen. 
Der Gottesbegriff ist auch seinen Jugend- 
lichen fremd. ,,Wo Anklange daran vorhan- 
den sind, zeigen sie sich als leere Worte oder 
heriibergerettetes Mobiliar aus der Kinder- 
stube ... Im allgemeinen darf man sagen, 
daB man von einem tieferen Sinn, einer ge- 
fiihlsmaBigen Religion, einem Uberindivi- 
duellen und Transzendentalen nicht sprechen 
kann.‘‘ Was an religidsen Vorstellungen etwa 
noch vorhanden ist, ist anthropomorph. Die 
heiligen Geschichten der Bibel sind fromme 
Marchen fiir Kinder, nicht fiir ,,sie‘‘. Die 
ganze Denkweise ist durchaus materialistisch- 
positivistisch. MafSgebend ist in vielem der 
altere Kamerad. 

Die Proletarierjugend steht am Anfang 
eines religidsen Zersetzungsprozesses, sagt 
Dehn. Wie es mit alteren Proletariern aus- 
sieht, zeigt erschreckend der Berliner Pfarrer 
P. Piechowski, ,,Proletarischer Glaube. 
Die religidse Gedankenwelt der organisierten 
deutschen Arbeiterschaft nach sozialistischen 
und kommunistischen Selbstzeugnissen“ (Fur- 
che-Verlag 1927). Das Buch beschaftigt sich 
nicht ausschlieBlich mit der religidsen Gedan- 
kenwelt Jugendlicher, sondern Piechowski 
sammelt Stimmen sozialistisch und kom- 
munistisch organisierter Proletarier. Ein 
Fragebogen mit 23 Fragen, deren jede aber 
meistens noch mehrere Unterfragen enthalt, 
wurde in 5000 Exemplaren verteilt, haupt- 
sdchlich in und um Berlin, doch auch in 
Sachsen, Westfalen, Rheinland und Bremen. 
Etwa 500 wurden, zum Teil sehr ausfihrlich, 
beantwortet. Die Ergebnisse sind fiir den 
Jugendpsychologen und -seelsorger bedeut- 
sam, weil so manche seelische Entwicklung 
uns da klar wird. Auf Einzelheiten einzu- 
gehen, ist unmdéglich. Wir erhalten von der 
»inneren Welt‘ des Proletariers ein Bild, das 
einfach schrecklich ist. Das Bedriickendste 
ist einmal die absolute Gleichgiiltigkeit des 
Proletariers gegeniiber dem Religidsen und 
Kirchlichen. Es wird nichts mehr in der Seele 


angeriihrt, wenn man davon spricht. ,,Von 
100 Genossen reagieren bestenfalls 10 auf re- 
ligidse Fragen, und von diesen 10 verneinen 
so ziemlich alle die Daseinsberechtigung der 
gegenwartigen Kirche und 6 bis 7 tiberhaupt 
den Wert der Religion. Das ist die Wirklich- 
keit, vor die wir uns gestellt finden.‘‘ Die 
ganze religidse Hilflosigkeit, die aus den 
Selbstbekenntnissen hervorbricht, das Spiiren 
der Abgriinde, die moderne industrielle Zivili- 
sation und der Krieg aufrissen, der Macht- 
losigkeit des Arbeiters, des Mangels an Sym- 
pathie und Verstdndnis ftir ihn spricht aus 
diesen Blattern. Die Kirche wird gehaBt, re- 
lative Anerkennung bleibt allenfalls noch fiir 
das Christentum. Stark ist bei den meisten 
das BewuBtsein: Unsere Religion ist der So- 
zialismus! Die Stellungnahme’ zu Christus ist 
durchaus negativ, was die Anerkennung seiner 
Gottlichkeit angeht, vor der menschlich-gro- 
Ben Heilandsgestalt hat auch der Proletarier 
Ehrfurcht. Besondere Beachtung verdienen 
die Kreise der meist so genannten ,,religiésen 
Sozialisten‘‘. P. will sie lieber ,,christliche So- 
zialisten“‘ heiBen, weil in ihnen das Ideal einer 
christlichen Religion noch lebendig ist. Das 
entscheidende Mittel dieser Religion zur Ver- 
wirklichung von Menschlichkeit und Ethik ist 
der Sozialismus. ,,Religiédse Sozialisten‘ hin- 
gegen sind jene zu nennen, deren Bekenntnis 
einfach lautet: Unsere Religion ist der So- 
zialismus. Dieser ist die alle Vélker um- 
fassende Weltreligion. Der Marxismus wird 
verhimmelt. Viele proletarische Freidenker 
gehdren dahin. Das Evangelium gilt ihnen 
nichts, der Sozialismus alles. Piechowskis 
Vorschlage zur Eindammung dieser Abfalls- 
bewegung. kénnen hier nicht besprochen 
werden. 

Es mag zundchst etwas befremdlichklingen, 
wenn ich in diesem Zusammenhang auf ein 
Buch hinweise, das nicht eigentlich der Er- 
forschung gerade der Religiositat dienen will. 
Es ist des Kélner Psychiaters Kurt Schneider 
Werk: ,,Studien iiber Persénlichkeit 
und Schicksal eingeschriebener Pro- 
stituierter (2. Aufl., Berlin 1926). Fir den 
GroBstadtseelsorger und den GroBstadtpdda- 
gogen halte ich es fiir sehr wertvoll. Schade 
nur, daB solche und ahnliche Werke so selten 


in die Hand der Berufenen und so haufig i? 
die Hande Unberufener gelangen. In sorg- 
faltiger, exakter Arbeit, durch Befragungen, 
Unterhaltungen, Aktenstudium, Auskunft- 
einholungen usw. stellt Prof. Sch. 70 Lebens- 
laufe von Entgleisten zusammen, die auf ihre 
seelische Entwicklung manches Licht fallen 
lassen. Nach der Religion wurde immer ge- 
fragt, 6fter auch erfolgten spontane AuBe- 
rungen. Die Mehrzahl (42) war katholisch. 
Einige wollen von Religion nichts wissen, 
manche meinen, ,,das ware ja bei meinem Le- 
benswandel der reinste Hohn‘‘. Verhaltnis- 
maBig viele gehen zur Messe, zum Teil haufig, 
beichten aber nicht. Viele dulden kein Spot- 
ten liber religidse Dinge. Die meisten scheinen 
zu beten. Eine, die alle 14 Tage zur Kirche 
geht, sagt: ,,Fiir unsereins gibt’s ebensogut 
eine Kirche, es kommt auch wieder eine an- 
dere Zeit.‘ Mehrere evangelische Madchen 
gehen regelmaBig zur katholischen Kirche 
oder beten den Rosenkranz. 

Diese Feststellungen Schneiders decken sich 
mit den Beobachtungen Dehns. Auch das 
Berliner Madchen ist traditionsma8iger ein- 
gestellt, hat reicheres religidses Leben wie die 
Jungen. Allerdings: vielfach ist es stumpf, 
oberflachlich, klischeemafig. 

Zu den Ergebnissen ware nun im einzelnen 
noch manche kritische Bemerkung zu machen. 
Das soll hier nicht geschehen. Blof auf eines 
sei hingewiesen: der Hintergrund der Unter- 
suchungen ist immer (abgesehen von Schnei- 
der) spezifisch protestantisch. Wir diirfen 
nicht ohne weiteres Schltisse auf die katho- 
lische werktatige Jugend ziehen. Der Katho- 
lizismus tibt doch noch starkere Einfltisse aus. 
Seine innere Autoritat, die religidsen Bin- 
dungen und Hemmungen sind nachhaltiger. 
Verschiedene Untersuchungen zeigten das 
sehr deutlich. Das hindert nicht, daB wir den 
Wert der vorliegenden Arbeiten auch fiir uns, 
fiir unsere Jugendseelsorge und Pastoral an- 
erkennen. Wenn doch die niederschmettern- 
den Bilder in uns den rechten seelsorglichen 
Eifer entfachten! Wenn sie uns doch zum 
BewuBtsein brachten, wieviel innere Not da 
nach uns schreit! Ob es geniigt, wenn wir nur 
die ,,Unsrigen“’ behiiten und betreuen? Ob 
wir nicht auf Wege sinnen mtissen, um tiber 
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den Abgrund gehért zu werden?? Orate 
iratres! Kaplan A. Reiermann, Kettwig. 


Der Altar und seine Ausstattung. 


Uber den Altar und seine Ausstattung ist 
in dieser Zeitschrift 1928 S. 130—158 ein sehr 
lesenswerter Aufsatz erschienen. Mit groBem 
Eifer tritt der Verfasser ftir die volle Beob- 
achtung der kirchlichen Vorschriften ein. 
Allerdings wird gerade darin das rechte MaB 
tiberschritten. Es ist tiberhaupt ein Mangel 
des Aufsatzes, daS nur das geschriebene 
Recht und nicht auch das Gewohnheitsrecht 
herangezogen wird. Das muBte teilweise zu 
falschen Schltissen fithren. Denn auch die 
Gewohnheiten haben unter bestimmten Um- 
standen verbindliche Rechtskraft (vim legis), 
wie in Kan. 25 ff. dargelegt ist. Wer daher 
das geltende Recht darstellen will, mu das 
Gewohnheitsrecht berticksichtigen. So sagt 
z. B. noch das neue MeBbuch von 1920 (rit. 
serv. tit. X n. 6) und sogar das neue Rituale 
von 1925 (tit. 4c. 2 n. 1), daB den kommuni- 
zierenden Glaubigen nachher Wein und Was- 
ser gereicht werden solle. Diese Vorschrift 
wird nirgends mehr beachtet, da sie langst 
durch die gegenteilige Gewohnheit allge- 
mein auBer Kraft getreten ist. Man wird 
daher mit der rémischen Zeitschrift ,, Monitore 
Ecclesiastico“‘ (1925 S. 323) fragen k6énnen, 
warum diese beiden Biicher der bestehenden 
Rechtslage nicht angepaBt wurden. Man 
wiirde also hier und in vielen anderen Fallen 
durchaus fehlgehen, wenn man nur die ge- 
druckten Vorschriften und nicht auch das 
Gewohnheitsrecht beachtet. Das ist mehr- 
mals in dem Aufsatz tiber den Altar und seine 
Ausstattung wahrzunehmen. Ferner hat die 
allgemeine Anschauung der Fachschriftsteller 
eine groBe Bedeutung in der Kirche (vgl. 
Kan. 20). ,,Sententia communis Doctorum 
maximam vim habet.‘‘ (Cappello, Summa 
luris Can. Nr. 87, 2.) Wer sich gegen sie wen- 
det, mu sie durch triftige Griinde wider- 
legen. Auch das geschieht nicht in dem ge- 


2 Ich erinnere an die Aufsatze und Ausein- 
andersetzungen in den letzten Jahrgangen der 
riihrigen und zeitoffenen Wiener Zeitschrift 
Der Seelsorger‘‘ (Verlag Tyrolia). 
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nannten Aufsatz. Es ist das zu bedauern, 
weil damit Irrtiimer in weite Kreise getragen 
werden. Folgende Punkte des Aufsatzes tiber 
den Altar und seine Ausstattung seien hervor- 
gehoben, weil sie entweder zu Unrecht von 
einer Pflicht reden statt von einer Empfeh- 
lung oder weil sie sonst einen Irrtum ent: 
halten. 

1. Das Antipendium. S. 135 wird aner- 
kannt, es sei ,,die Ansicht von sehr vielen 
Autoren ..., nach welchen das Antipendium 
von der Kirche nicht ftir jeden Altar vorge- 
schrieben“ ist. Das MeSbuch sagt namlich: 
,,Pallio quoque altare ornetur“ (tit. XX rubr. 
gen.). Sehr viele Schriftsteller verstehen diese 
Worte so, daB das Antipendium zur Zierde 
erwtinscht, aber nicht notwendig gefordert sei. 
(Van der Stappen, S. Liturgia III, 3. A., q. 44). 
So ist auch die Gewohnheit, nach Kan. 29 die 
beste Auslegung der Gesetze. In dem Aufsatz 
wird trotzdem behauptet, es sei Pflicht, das 
Antipendium an jedem Altar anzubringen. 
Das wird aber nicht bewiesen. Es mtiBte da- 
fiir zweierlei bewiesen werden: 1. daB all die 
Schriftsteller im Irrtum sind, die die genannte 
Stelle des Me8buches tiber das Antipendium 
nicht als Gebot, sondern als Wunsch auf- 
fassen ; 2. daB auch die Gewohnheit, das Anti- 
pendium in der Regel wegzulassen, rechtsun- 
giiltig und daher nicht durch Kan. 27 § 1 ge- 
deckt sei. Nichts von dem wird bewiesen. 
Daher kann atch nicht behauptet werden, es 
sei Pflicht, an jedem Altar ein Antipendium 
(Vorhangsel an der unteren Vorderwand des 
Altares) anzubringen. Auch das MeBbuch er- 
wahnt unter den Mangeln der Mefifeier keines- 
wegs das Antipendium, wohl aber die Altar- 
tiicher u. dgl.; es erblickt also ebenfalls kei- 
nen Mangel darin, wenn es fehlt. 

2. ,,Das Kreuz ist stets und ausnahmslos 
wesentliche Ausstattung der Opfer- 
statte“‘ (S. 138). Ausnahmslos ist das nicht. 
Wenn namlich das Allerheiligste ausgesetzt 
ist, darf das Altarkreuz fehlen wahrend des 
heiligen Opfers (RC 2365%). 

3. Leuchterbanke. S. 139 wird es als 
Mi®stand bezeichnet, wenn die Leuchter und 
das Altarkreuz nicht unmittelbar auf der 
Altarplatte stehen, sondern auf einer Leuch- 
terbank. Nach v. d. Stappen (a.a.O., q. 54) 


ist aber das gerade das iibliche. ,,Generalis 
ubique usus exstat et probatur, statuendi 
crucem et etiam candelabra super aliquem 
gradum positum super mensam altaris.‘‘ Man 
wird mit Recht fragen kénnen, nach welcher 
Bestimmung man befugt ist, so tiber eine 
rechtskraftige Gewohnheit abzuurteilen. 

4. Konopaum. Es ist sehr zu begriiBen 
und dringend zu empfehlen, daB der Taber- 
nakel mit der Zeltumhtillung versehen sei. 
Man kann aber nicht soweit gehen zu sagen, 
es sei eine ,, Gewissenspflicht, der der einzelne 
Kirchenvorstand sich nicht entziehen darf“ 
(S. 145). Falsch ist namlich, daB die gegen- 
teilige Gewohnheit fiir unverniinftig erklart 
wurde und daher nach Kan. 27 § 2 tiberhaupt 
nie rechtskraftig werden kénne. Hier ist ein 
offenbarer Irrtum unterlaufen und sind zwei 
ganz verschiedene Dinge miteinander ver- 
wechselt worden. In der Entscheidung 4137 
wird die gegenteilige Gewohnheit zwar nicht 
bestatigt oder anerkannt, aber sie wird mit 
kKeiner Silbe verurteilt. Die Entscheidung 
lautet: ,,Wo das Allerheiligste aufbewahrt 
wird, mu8B der Tabernakel mit einer Um- 
hiillung versehen sein ; trotz der gegenteiligen 
Gewohnheit sind das Rituale und die Ent- 
scheidungen zu befolgen“ (Decreta auth. VI 
S. 169, 4137). Der Verfasser iibersieht, daB 
selbst gegen solche Gesetze eine rechts- 
kraftige Gewohnheit mdglich ist, in denen 
kiinftige Gewohnheiten ausdriicklich unter- 
sagt sind (Kan. 27 §1). Nur wenn die gegen- 
teilige Gewohnheit verurteilt (reprobata) 
wird, kann sie keine Gesetzeskraft erlangen. 
(Kan. 27 § 2). Das geschieht z. B. in den 
Entscheidungen Nr. 2271, 2989, 3767 zu 29 
usw. Wenn man diese Entscheidungen mit 
4137 vergleicht, ist ohne weiteres klar, daB 
die Auslegung in dem Aufsatz S. 145 falsch 
und daher eine gegenteilige Gewohnheit sehr 
wohl méglich ist, ,,wie jedes Lehrbuch des 
Kirchenrechts oder der Moral zeigt’, um 
mit dem Aufsatz zu reden. Es erscheint mir 
ebenso wie dem Verfasser des Aufsatzes wiin- 
schenswert, daB jeder Tabernakel umhiillt sei ; 
aber man darf doch diesem Wunsche zuliebe 
nicht in eine unwahre Ubertreibung verfallen, 
indem man die gegenteilige Gewohnheit als 
verurteilt und unméglich hinsteilt. 


5. Der Aussetzungsthron. Es wird je- 
der dauernde oder unbeweglich mit dem Altar 
verbundene Aussetzungsthron abgelehnt und 
geradezu als verboten bezeichnet. Eine so ein- 
schneidende MaBnahme, die gegen alles Her- 
kommen gerichtet ist, mii®te nattirlich zwin- 
gend bewiesen werden. Sie erscheint ja von 
vornherein unwahrscheinlich. Soll man nun 
an allen Altaren den Aussetzungsthron ab- 
brechen? Tatsdchlich verbietet aber die Ent- 
scheidung der Ritenkongregation vom 27. Mai 
1911 (Nr. 42684) den festen Aussetzungsthron 
nur flir einen ganz bestimmten Fall, wenn er 
namlich dem Altarkreuz den Platz wegnimmt, 
d.h. wenn ftir das Kreuz kein andrer Platz 
verbliebe als der Thron selbst ; dieser darf aber 
ausschlieBlich nur das Allerheiligste aufneh- 
men. S. 149 wird dennoch gesagt, dieses Ver- 
bot sei so gut wie allgemein; ,,praktisch 
kommt das Verbot daher einem absoluten 
gleich’, da niemand einen geeigneten Platz 
fiir das Kreuz angeben kénne, wenn der Aus- 
setzungsthron unmittelbar auf dem Taber- 
nakel stehe. Das wird aber nicht bewiesen, 
sondern nur gesagt: ,, Bei Beachtung der samt- 
lichen sonstigen kirchlichen Bestimmungen 
tiber das Altarkreuz“ ginge es nicht. Welches 
diese sonstigen Bestimmungen sind, wird aber 
nicht einmal angedeutet. Man beachte, da 
die Ritenkongregation selbst nur eine Be- 
dingung angibt: wenn der Aussetzungsthron 
keinen Platz mehr fiir das Kreuz lat. Das 
Verbot des festen Aussetzungsthrones ist zu- 
dem eine Beschrankung und daher nach 
Kan. 19 eng auszulegen, d. h. nur soweit die 
Worte des Gesetzes es verlangen. Ich habe 
schon einmal betont, da®B es sonst keine Be- 
stimmung dagegen gebe (Anzeiger fiir die ka- 
tholische Geistlichkeit, Frankfurt a.M. 46 
(1927) Nr.7 S.7). Trotzdem ist auch jetzt 
keine weitere Bestimmung angeftihrt, aber die 
alte Behauptung erneuert worden. 

S. 148 wird die Entscheidung 3576° miBver- 
standen. Gefragt und verneint wird, da8 man 
das Kreuz auf den Thron (nicht tiber den 
Thron), und zwar gerade auf den Ort stellen 
diirfe, wo die Monstranz zu stehen kommt. In 
der Entscheidung Nr. 1270 wurde bereits er- 
klart, daB ein kleines Kruzifix tiber dem 
Tabernakel nicht geniige, wohl aber eine 
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groBe Darstellung des Gekreuzigten auf dem 
Altar. 

Wie aus der Entscheidung Nr. 2365! her- 
vorgeht, war es frither sogar Vorschrift, selbst 
in der Messe vor aufgesetztem Allerheiligsten 
das Kreuz auf den Altar zu stellen. Also 
neben dem Thron mit dem Allerheiligsten 
sollte und konnte das Kreuz noch Platz fin- 
den. Wie soll es dann neben dem leeren Thron 
keinen geeigneten Platz geben? 

Der standige Aussetzungsthron ist also nur 
in dem einen Fall verboten, wenn fiir das 
Altarkreuz kein andrer Platz verbliebe als der 
Thron, der dem Allerheiligsten vorbehaltene 
Platz. Die roémische Zeitschrift ,,Monitore 
Ecclesiastico‘‘ (1915 S. 182) sagt tiber die Ent- 
scheidung 42684: ,,Die erwahnte Entschei- 
dung lést die Frage nur teilweise, némlich 
nur fur jene Falle, in denen (nach der vor- 
gelegten Frage) das Kreuz auBerhalb des 
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Thrones nicht unterzubringen ist. Daraus 
kann also nicht gefolgert werden, daB ein un- 
beweglicher Aussetzungsthron verboten sei, 
auBer wenn dadurch kein geeigneter Platz 
fiir das Kreuz (oder den Zeltvorhang um den 
Tabernakel) bleibt. Ein unbeweglicher Aus- 
setzungsthron findet sich iibrigens in sehr vie- 
len Kirchen, auch angesehenen und sehr 
pflichttreuen, selbst in Rom. Die Ritenkon- 
gregation wollte also den unbeweglichen Aus- 
setzungsthron nicht allgemein verbieten, son- 
dern nur, wenn die genannten Bedingungen 
nicht beobachtet werden kénnen. Es ist nam- 
lich auch nichts Unziemliches, daB tiber dem 
gewohnlichen Platz des Allerheiligsten, dem 
Tabernakel, ein wiirdig ausgestatteter Platz 
fiir gelegentlichen Gebrauch sei. Das vermin- 
dert oder verletzt keineswegs die Wiirde des 
gewohnlichen Aufbewahrungsraumes.“‘ 

Dr. Franz Hecht, Limburg (Lahn). 


% BUCHANZEIGEN H 


Besprechung in den Ubersichten” vorbehalten. Eine Verpflichtung tibernimmt die 
Schriftleitung nur fiir die erbetenen Schriften. 


Liturgie und Liturgik. 
Braun, Joseph, Die liturgischen Paramente in Gegenwart und Vergangenheit. 


2. Aufl. XII u. 256 S. mit 197 Abbildungen. Herder, Freiburg i. Br. 1924. 10,30 M., 
geb. 12,50 M. 


In einem monumentalen, 1907 erschienenen Werk iiber die liturgische Gewandung, das nur 
mehr antiquarisch erhaltlich ist, hat B. Ursprung, Entwicklung, Verwendung und Symbolik 
der kirchlichen Paramente dargestellt. In dem vorliegenden kleineren Buche benutzt er die 
Ergebnisse seiner umfangreichen Forschung, bezieht sie aber enger auf die Gegenwart und 
ihre Bediirfnisse und beschreibt auch eingehend die technische Seite der Anfertigung, Auf- 
bewahrung und Ausbesserung der Paramente. Hier wie auch in seiner ,,Praktischen Para- 
mentenkunde“ (Vorlagen zu Paramentenstickereien, 2. Aufl., Ebenda 1924, 10 M., geb. 12,50M.) 
schlieBt er mit der Wiederbelebung der mittelalterlichen Stickerei im 19. Jahrhundert ab. 
Inzwischen sind doch beachtenswerte Fortschritte zu verzeichnen. 


Eisenhofer, Ludwig, GrundriB der katholischen Liturgie. 2./3. Aufl. XII u. 328 S, 
Herder, Freiburg i. Br. 1926. 3,60 M., geb. 4,80 M. 


Fur Herders Theologische Grundrisse bearbeitete E. 1923 die Liturgik in einer klaren, knappen, 
den modernen Anforderungen entsprechenden Form. Die Neuauflage hat nichts Wesentliches 
geandert, aber auch nichts Bedeutsames an der neuesten Literatur tibersehen. Da das zwei- 
bandige Handbuch der katholischen Liturgik von Thalhofer-Eisenhofer (1912) zur Zeit ver- 
griffen ist, mag dieser Grundrif&§ inzwischen fiir die dringendsten Bedtirfnisse gentigen. 


Eschenbach, Johann Eg., Die glithende Kohle. Js. VI, 6 u. 7. Patristisch-liturgische 
Studie. 102 S. Valentin Bauch, Wtrzburg 1927. 2 M. 

Eine gediegene und ergebnisreiche Arbeit. Etwa drei Viertel der Abhandlung sind der pa- 
tristischen Untersuchung gewidmet. Sie geht aus von Origenes, der in der Kohle einmal das 
Wort Gottes, dann aber auch die heilige Eucharistie erblickt. Die eucharistische Deutung 
herrscht in der morgenlandischen Vaterliteratur und Liturgie vor, auch die mozarabische 
Messe verrat hierin orientalischen Einflu8 oder Ursprung. Die abendlandischen Kirchenvater 
beziehen das Prophetenwort vorzugsweise auf die reinigende Kraft der géttlichen Lehre, des 
géttlichen Gesetzes. Hiermit tibereinstimmend verwendet der rémische Ritus (etwa seit 
dem 11. Jahrhundert) die prophetische Vision zur Vorbereitung auf das Evangelium. 


Niebergall, Friedrich, Der evangelische Gottesdienst im Wandel der Zeiten. 
(Sammlung Géschen, Bd. 894.) 120 S. Waiter de Gruyter & Co., Leipzig 1925. Geb. 1,25 M. 


Anla& zu diesem Biichlein gibt die gegenwartig dem Kultus zugewandte religiése Bewegung 
auf protestantischer Seite. N. versucht in historischer Darlegung zu grundsdtzlicher 
Orientierung zu gelangen. Dabei muf natiirlich die Stellung zum katholischen Kultus fest- 
gelegt werden. Auch das religionsgeschichtliche Material ist bertiicksichtigt. Die Ausfiihrungen 
sind, wie man es bei N. gewohnt ist, frisch geschrieben und zeugen von einem fiir alles Mo- 
derne autgeschlossenen Sinn. Das Bestreben, zu grundsatzlichen Formulierungen vorzudringen, 
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fiihrt hie und da zu schiefen Urteilen; z. B. S. 17: ,,Wo die Predigt vorherrscht, da wird Gott 
im ,Geist‘ und also im Wort, wo das Sakrament, da wird er im Ding gesucht und gefunden.“ 
Der Verfasser wird wissen, daB die Begriffe ,,Sakramentszauber“ (S. 16), ,,Zauber“ als Merk- 
mal des romischen Kultus (S. 35), ,,Verkehrung des katholischen Kultus in Magie‘ (S. 119) 
von uns nicht ohne Grund zuriickgewiesen werden. Seine Auffassung von der Anndherung 
protestantischer Kreise an den kultischen Gottesdienst spricht er im SchluBwort aus: , Uber- 
wiegt gegenwartig wieder einmal der Zug zu dem katholischen Kult, so lassen wir uns das nicht 
anfechten. Auch das wird voriibergehen. Der Hunger der Sinne wird wieder dem nach dem 
kraftigen Worte weichen. Es ist doch viel von Erscheinungen des Niedergangs und von see- 
lischer Schwache in dem religids-dsthetischen Betrieb der Gegenwart, wie tiberhaupt der 
Asthetizismus eine Verfallserscheinung ist‘ (S. 119). 


Parsch, Pius, Das Jahr des Heiles 1928. Klosterneuburger Liturgie-Kalender. 6. Jahrg. 
672 S. Liturgiegemeinde Klosterneuburg 1927. Kart. 3 M., geb. 4,20 M. 


Von Jahr zu Jahr wachst der Klosterneuburger liturgische Kalender an Umfang und wert- 
vollem Inhalt. Heuer bringt er zu jedem Tage Gedanken, Lesungen oder Anmutungen aus 
dem Brevier, der Messe, dem Martyrologium. Zur weiteren Vertiefung und Belebung des litur- 
gischen Sentire cum Ecclesia dient die Halbmonatsschrift ,,Bibel und Liturgie‘‘ des namlichen 
Herausgebers (Klosterneuburg bei Wien), halbjahrlich 2 M. 


Stephan, St., Das kirchliche Stundengebet. Bd.I: Von Advent bis Ostern. 1152 S. 
J. Késel u. Fr. Pustet, Mtinchen 1926. 16,50 M., geb. 19,50 und hoher. 


Ein deutsches Brevier mit eingehenden Erklarungen in zwei Banden. Die liturgische Bewegung 
soll nicht auf das heilige MeSopfer beschrankt bleiben. Unter den tibrigen liturgischen Akten 
liegt das Brevier dem Laien am fernsten. Sein Umfang fiir jeden einzelnen Tag, seine vom 
chormaBigen Beten hergenommene Ordnung und Technik 148t es fiir ihn schwierig erscheinen, 
sich darin zurechtzufinden und fiir das religidse Leben davon zu gewinnen. Indessen werden 
gerade die Psalmen und Lesungen der Matutin einem besinnlichen Christen vieles geben. 
Der Kleriker kann sich bei manchen Stellen in der deutschen Ubersetzung Rats erholen. Die 
Ubertragung Stephans hat sich vielfach zu sklavisch an den lateinischen Text gehalten: Ad 
societatem civium supernorum ... = ,,Zur Gemeinschaft mit den oben lebenden Biirgern ...“ 


Wintersig, Athanasius, Die Vaterlesungen des Breviers. Ubersetzt, erweitert und kurz 
erklart. 3. Abt.: Sommer- und Herbstteil. 1. Proprium de tempore (Ecclesia orans, 
Bd. XV). XII u. 312 S. Herder, Freiburg i. Br. 1926. 4,80M., geb. 6,20 M. 2. Abt. 
Frihlingsteil (E.0. Bd. XIV). XVI u. 602 S. 1928. 10,20 M., geb. 11,80 M. 

Die Vaterlesungen des Breviers sind fiir manchen Geistlichen die einzige Gelegenheit, mit der 

altchristlichen Literatur in Berithrung zu kommen. Es ist daher ein verdienstvolles Unter- 

nehmen, diese Beziehung recht fruchtbar und lebendig zu gestalten, zumal da dem Priester 
fiir das Brevier noch weniger Hilfsmittel zur Verfiigung stehen als fiir die Messe. Auch als 
homiletische Quelle gewahren die Vaterpredigten reichen Ertrag. Besonders wertvoll und er- 
giebig ist der Friihlingsteil (Fasten- und Osterzeit) mit den vielen Abschnitten aus Augustinus, 

Ambrosius und Gregor. Wintersigs Vaterlesungen gehéren in die Bibliothek jedes Geist- 

lichen. Bact euss 
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Neue Predigtsammfungen. 


1. Sonn- und Festtagspredigten. 


Bussar, Martin, Zehn-Minuten-Predigten auf jeden Sonntag des Kirchenjahres. 3 Band- 
chen. 2. Aufl. I. 138 S., II. 137 S., III. 165 S. G. J. Manz, Regensburg 1927. 


Der Verfasser ist 1921 als Pfarrer von Laffeld in der Erzdiézese Koln gestorben, der Verlag 
scheint davon keine Kenntnis zu haben. In der Vorrede zur ersten Auflage sagt der Verfasser, 
er habe ,,vielfach aus alteren Predigten, besonders aus den dlteren Jahrgangen von ,Prediger 
und Katechet‘ geschépft‘‘, er habe ,,manches wértlich hertibergenommen‘. Man findet in den 
drei Biichlein aber nirgendwo die Quellen vermerkt. Das entspricht im allgemeinen nicht den 
Gepflogenheiten ernster literarischer Arbeit. Was die Predigten selbst angeht, méchten wir 
mit dem Urteil zuriickhalten, weil der Verfasser nicht mehr unter den Lebenden weilt. Im 
allgemeinen mu8 man ja feststellen, daB solche kleine thematische Anlagen dem in jeder Vor- 
rede und in jedem Verlagszettel bis zum Uberdru8 betonten ,,vielbeschaftigten Seelsorger‘ 
bequem sind, aber ihn niemals dorthin fiihren, wo er am besten seinen Bedarf decken kann, 
namlich in die unerschépflichen Vorratskammern der Heiligen Schrift. 


Linhardt, Robert, Christ werden und Mensch bleiben, ein Jahrbuch fiir Christen, die es 
sind oder sein méchten. I. Band. 223 S. Késel & Pustet, Miinchen 1927. 


In der heutigen Predigtliteratur ist Linhardt eine Klasse fiir sich, seine Arbeiten reihen sich in 
schnelier, vielleicht zu schneller Folge aneinander. Jedenfalls ist er als Homilet eine starke 
Personlichkeit, der das Gliick beschieden ist, ihr Talent an prominenter Stelle voll auswirken 
und entfalten zu kénnen. In ailen seinen Vortragen zeigt sich die groBe Gabe, mit einem bib- 
lischen Motiv wie mit einer Fackel in die modernen Seelen- und Lebensverhaltnisse hinein- 
zuleuchten. Hier leistet Linhardt Bedeutendes, wobei ihm eine Sprache voll Kraft und Geist 
gute Dienste leistet. Aber es ist keine Schriftpredigt, was er bietet, er ,,blattert im Evangelium“ 
und sieht hier und da das passende biblische Motiv, an das er dann seine Gedankengdnge an- 
kniipft. Das ist eine Darstellungsweise, die sich im allgemeinen ftir die Kanzel, fiir die Verkiin- 
digung des Wortes Gottes nicht empfiehlt. Als Predigtvorlage ist deshalb das Buch nicht zu 
gebrauchen, auch nicht als Vorbild nachzuahmen, aber sehr zweckmafig zum privaten Stu- 
dium, denn von der starken Eigenart Linhardts kann jeder Prediger einiges lernen. 


Nepp, Joseph, Gottes Wort bleibt ewig neu. Fiinf-Minuten-Predigten auf alle Sonntage 
und gebotenen Feiertage des Kirchenjahres. Nach alten Predigten und Betrachtungen 
bearbeitet und herausgegeben. 164 S. G. J. Manz, Regensburg 1927. 

Wir werden immer anspruchsloser. Demnachst werden den Funf-Minuten-Predigten noch 

solche folgen, die nur drei Minuten beanspruchen. Wir diirfen aber nicht vergessen, je mehr wir 

selbst unsere eignen Anspriiche in der Verwaltung des Predigtamtes ermaBigen, um so mehr 
wachst auch die Anspruchslosigkeit der Glaubigen. Das ist keine Entwicklung, die zum Segen 
fithrt. Auch in diesem Werkchen, das in manchem wortlich nach alten Vorlagen arbeitet, ver- 
missen wir jede Quellenangabe. Man kann nicht wiinschen, daB in unserer Predigtliteratur 
diese Methode einreiBt, sonst verliert sie den Stempel korrekter Wissenschaftlichkeit. Das 

Biichlein enthalt kleine thematische Predigten, die gute Anwendungen zeigen fiir das christ- 

liche Leben, im iibrigen aber nicht den Anforderungen entsprechen, die man an die heutige 

Schriftpredigt stellen mu8. Es ist zu viel Menschenwort und zu wenig Gotteswort darin. 


Welser, Benedikt, Wahrheit und Gnade, Predigthandbiichlein fiir den Weihnachts- und 
Osterfestkreis. Veni creator Spiritus, Predigthandbiichlein fiir den Pfingstfestkreis. 
190 u. 194 S. Ferdinand Schéningh, Paderborn 1927. 

Der Verfasser hat den bescheidenen Titel Predigthandbiichlein gewahlt, die beiden Biichlein 

enthalten auch schlichte und einfache Ansprachen, die aber homiletisch gesund sind. Nur sind 
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sie iiberaus klein, und die Anwendung auf Gemiit, Herz und Leben kommt zu kurz. Pre- 
digten sind eben keine homiletischen Aufsatze, sie sollen und kénnen auch in der Form der 
Homilie packen und emporrei8en. Hier spiirt man immer den Mangel, der uns Nordlandern 
eigen ist, wir sind zu trocken, zu verstandesmafig, es fehlt uns zu sehr Schwung, Phantasie 
und Feuer. Dagegen wollen wir dem Verfasser gern bescheinigen, daB er gut mit der Schrift 
umzugehen wei8 und die Kunst versteht, das Gold eines Schriftwortes auszupragen. 


2. Passionspredigten. 


Muré, Johann Christian Hubert, ,,In jenen 4uBersten Stunden", Fastenpredigten, tiber- 
tragen von G. J. Winands M. S.C. 214 S. Bonifacius-Druckerei, Paderborn 1928. 


Johann Christian Hubert Muré starb als Pfarrer der St. Peters-Kirche zu Leiden am 30. Mai 
1891. Als Prediger und Schriftsteller stand er im katholischen Holland in hohem Ansehen. 
Man darf ihn mit Recht einen ,,Meister der geistlichen Rede‘‘ nennen. Deshalb freuen wir uns 
von Herzen, daB er, freilich nur mehr in seinen Werken, die Grenzen der Niederlande iiber- 
schreitet und zu uns nach Deutschland kommt, er wird dem deutschen Klerus ein lieber 
Freund werden. Prof. Donders hat seinen ,,Fastenpredigten‘‘ ein Wort hohen Lobes mit auf 
den Weg gegeben, sie verdienen es voll und ganz. Schriftpredigten, die uns sagen, dab sie aus 
liebevoller, ehrfiirchtiger Betrachtung der heiligen Texte entstanden sind, die in ihren prak- 
tischen Anwendungen auf Seele, Leben und Welt den erfahrenen, besorgten, herzenskundigen 
Seelsorger verraten. Hier lernen wir noch einmal ein Muster feiner Passionshomiletik kennen, 
und man kann nur wiinschen, daB tiberall auf der Kanzel der heiligen Fastenzeit das Leiden 
des Herrn so unmittelbar aus der Heiligen Schrift zu den Glaubigen rede. Die Obersetzung 
scheint uns an manchen Stellen zu wortlich und infolgedessen etwas ineinandergeschachtelt 
zu sein. 


3. Kinderpredigten. 
Pelz, Johannes, Kinderpredigten. 138 S.. Késel & Pustet, Miinchen 1927. 


Zur Verwendung im Kindergottesdienst sind in den letzten Jahren eine Reihe guter Pre- 
digten erschienen; wir nennen die Arbeiten von Fahnenbruch, Geiss, Meyer und Dorner, 
letztere bekanntlich mit Auswahl nur gebrauchsfahig. An diese reiht sich wiirdig das Biich- 
lein von dem Breslauer Kurat Pelz. Die Ansprachen verdienen ein sehr gutes Pradikat. Das 
Ganze ist dem Fassungsvermogen der Kinder angepaBt, ohne in der Sprache banal zu werden, 
und eignet sich besonders fiir die Christenlehre, weil oft die Form des Dialogs gewdhlt ist. Ob 
es nicht heilsam ware, in die Ansprachen auch packende Bibelstellen zu verweben? Wir haben 
die Erfahrung gemacht, daBi die Kinder dieselben gut behalten und mit ins Leben nehmen. 


4. Missionspredigten. 


Danzer, P. Beda, O. S. B., Der Missionsgedanke auf der Kanzel, Gedanken und An- 


regungen zu den Episteln und Evangelien des Kirchenjahres. 271 S. Missionsverlag 
St. Ottilien, Oberbayern 1927. 


Der Verfasser hat in der bekannten Predigt-Zeitschrift ,,Kirche und Kanzel“ (1926, Heft 4) 
liber das vorliegende Thema einen gut orientierenden Aufsatz geschrieben. Er gibt denselben 
jetzt in erweiterter Form im vorliegenden Buche. Er geht aus von dem Gedanken: man soll 
nicht nur einmal im Laufe des Kirchenjahres tiber die Weltmission in einer besonderen Pre- 
digt reden, sondern 6fters im Anschlu8 an Evangelium oder Epistel die Glaubigen aufklaren 
und ermahnen, an dem Werke der Glaubensverbreitung mitzuarbeiten. Er gibt deshalb fiir 
alle Perikopen des Kirchenjahres passende Ankniipfungspunkte, hier und da wohl etwas weit 
hergeholt, im allgemeinen aber dem Klerus wertvolle Fingerzeige bietend. Die beigefiigten 
Predigten verraten den das weite Gebiet beherrschenden Missionsfachmann. 
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5. Religiése Wochen. 


Schlund, Erhard, O. F.M., GroBstadtpredigten. Eine religidse Woche. 45S. G. J. Manz, 
Regensburg 1928. 


Unter dem etwas machtig klingenden Titel bietet der bekannte Miinchener Franziskaner neue 
Vortrage und zwei Kommunionansprachen, die eine religidse Woche ausfiillen sollen. Wer sie 
durchliest, wird vielleicht mit uns der Meinung sein, da& dem gelehrten Franziskanerlektor das 
Studierpult naher steht, als die Volkskanzel in der ArbeitergroBstadt Ntirnberg. Die Menschen 
in der modernen Grofstadt mit all ihren Armseligkeiten, an denen sie selbst nur zum geringen 
Teil schuld sind, darf man nicht ,,abkanzeln‘‘. Dazu fehlt beinahe vollstandig der biblische 
Einschlag, den man schmerzlich vermiBt. Ob der GroBstadtmensch in einer ,,religidsen 
Woche“ aber nicht mehr Verlangen tragt nach dem ureigentlichen Worte Gottes, als nach 
Menschenwort? ,,Non in persuasibilibus humanae sapientiae verbis!‘‘ (1. Kor 2, 4.) Dieses 
Apostelvorbild wollen wir doch in all unseren Predigten nie vergessen. Jo kionneit. 


Religionsunterricht und Erziehung. 


Bopp, Linus, Die erzieherischen Eigenwerte der katholischen Kirche. (Katholische 
Lebenswerte, Bd. 11.) XVI u. 712.S. Bonifacius-Druckerei, Paderborn 1928. 


Ein auBerst aktuelles und verdienstliches Buch, das auch den Gegnern der konfessionellen 
Schule zeigt, mit wie vielen und starken sachlichen Griinden wir Katholiken uns fiir die Er- 
haltung und Verbreitung dieser Schulart einsetzen. Das Thema 1aBt sich von der Padagogik 
aus behandeln, indem man ihre Forderungen zugrunde legt und dartut, wieweit die Kirche 
diese erfiillt ; diesen Weg schlagt der erste Teil ein und orientiert dabei kurz iiber die heutigen 
Strémungen in der Erziehungswissenschaft. Man kann auch von der Kirche ausgehen und 
auf die Erziehungswerte aufmerksam machen, die in Lehre und Leben des katholischen 
Christentums fiir die Bildung zum: sittlichen Menschen, zum Staatsbiirger, zum berufsttichtigen 
Arbeiter usw. gelegen sind ; diesen Gang halt der Hauptteil des Buches inne, geht dabei keinem 
modernen Probleme aus dem Wege und gibt in einer guten Auswahl dlterer und neuerer Lite- 
ratur Fingerzeige zur Vertiefung des Gebotenen. Dem Seelsorger wird hier ein reiches Material 
an die Hand gegeben, um namentlich in Standespredigten auf die Erneuerung einer ziel- 
bewuBt katholischen Familienerziehung hinzuwirken. 


Bopp, Linus, Vom Verstehen und Verstandenwerden. Ein Beitrag zur Grundhaltung 
des Erziehers. VI u. 75 S. Caritasverlag, Freiburg i. B. 1926. 


Die Erweiterung eines Vortrages vor Fiirsorgern und Fursorgerinnen, der dartut, welcher 
Segen dem richtigen Verstehen des Zéglings innewohnt, welchen Schaden das Verkennen an- 
tichten kann. Nichts ist bitterer fiir ein Kind und verhangnisvoller fiir seine Entwicklung als 
das BewuBtsein, verkannt zu sein, keine verstehende Seele in seiner Umgebung zu haben. 
Viel selbstlose Liebe, Caritas und nicht Eros, muB der Erzieher besitzen, sonst erschlieBt sict: 
ihm der Zégling nicht. Doch auch Studium, Beobachtung und Umgang sind nicht zu ent- 
behren als Wege zum Verstehen. B.’s Btichlein ist ein guter Fiihrer dazu. 


Brogger, Joseph, Die ,,sittliche Erziehung“ in der weltlichen Schule. 116 S. Boni- 
facius-Druckerei, Paderborn 1927. 2,60 M. 

Die Schrift legt die momentanen: Rechtsverhdltnisse der weltlichen Schule in Preufen dar, 

ihre Verbreitung bis 1926, ihren Sittenunterricht nebst der dariiber erschienenen Literatur und 

ihre religionslose Moralpadagogik. Daran schlieBt sich eine kritische Besprechung der ,sitt- 

lichen Erziehung“ in der weltlichen Schule; ihre Ziele, ihre Motive und ihre Erfolge sind im 
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Vergleich zu einer religids verankerten Morallehre und Ubung minderwertig. Was die welt- 
liche Moral an konkreter Lebensnahe bietet, das besitzt und beniitzt auch die christliche Er- 


ziehung. 


Dubowy, E., Der Breslauer katechetische Lehrgang 1925. Ausgefiihrter Bericht 

308 S. F. Goerlich, Breslau 1926. 6 M., geb. 7,50 M. 
Unter Beteiligung von mehr als 1100 Katecheten, Geistlichen wie Laien, wurde in Breslau 
1925 ein katechetischer Lehrgang gehalten, der nicht ein einheitliches Thema behandeln, son- 
dern auf einzelne praktische Schwierigkeiten eingehen sollte. Vortrage mit Diskussionen, 
Lehrproben und Fithrungen wechselten einander ab. Die Referate und Lehrproben lagen im 
vollen Texte vor. H. Kautz nimmt mit seinen ,,Religionspadagogischen Reformgedanken“ die 
erste Stelle ein. Angesichts der materialen Hypertrophie und der formalen Intumeszenz 
dieses Vortrages von 28 Druckseiten, soll nur die Schluganmerkung K.s wiedergegeben werden: 
Es sei ausdriicklich darauf verwiesen, daB die vorliegenden Ausfiihrungen durchaus lticken- 
haft sind. Wer sich kritisch damit auseinandersetzen will, von dem muB verlangt werden, da& 
er die Gesamtdarlegungen meiner Religionspadagogik beriicksichtigt: Bd. 1, Bd. H, Bd. II, 
Butzon & Bercker, Kevelaer, Rheinland“ (S. 75 Anm. 1). Die weiteren Vortrage behandelten 
die Arbeitsschulmethode, die psychologische Auswertung der Schullektionen, Einfihrung in 
die heilige Messe, Katechesen tiber das 6. Gebot u. a.m. Drei Vortrage beschaftigten sich mit 
der besonderen Lage der Katechese in der Diaspora. Reichhaltige Literaturangaben fihren 
in die neuzeitliche katechetische Bewegung im ganzen ein. Eigenen Dank verdient die Mithe- 
waltung des Herausgebers in der SchluBabteilung: ,,Literatur fiir religionspsychologische Auf- 
gaben.‘‘ Das Studium der Vortrage und der anschlieBenden Aussprachen wird allen Kateche- 
ten reiche Anregung geben, wenn sie auch hie und da (z. B. S. 104, letztes Drittel) kritisch 
Stellung nehmen. 


Fa8binder, Heinrich, Die Kirche in ihren Heiligen. Kirchengeschichtliche Lebensbilder 
fiir die Schule. Saarbriicker Druckerei und Verlag, 1927. 30 Pfennig das Heft. 


Aus dieser im 4. Jahrgang unserer Zeitschrift 1927, S. 219, angezeigten Sammlung liegen 
neuerdings vor: Heft 1, Blutzeugen Christi (Laurentius und Agnes) von H. Fafbinder (16 S.); 
Heft 7, Der hl. Bonifatius von T. Redagne (16 S.) und Heft 15, der hl. Ignatius von Loyola von 
N. FaBbinder (16 S.). 


FaBbinder, Nikolaus, Methodisches Handbuch zur Kleinen Katholischen Schul- 
bibel von Ecker. 396 S. Mosella-Verlag, Trier (1926). Geb. 8 M. 


Das Buch bietet eine Hilfe fiir den gesamten Religionsunterricht des ersten und zweiten Schul- 
jahres und ftir den biblischen Unterricht des dritten und vierten Jahres. Das Schema fiir die 
Behandlung der biblischen Erzahlungen sieht den fiinf Stufen der Miinchener Methode 4hn- 
lich, geht aber nicht auf die unterrichtlichen Schritte Herbart-Zillers zur Begriffsbildung, son- 
dern auf das arbeitsschulgemafe ,,Erlebnis‘‘ zuriick (S. 9f.). Fiinf Arbeitskreise gewinnt der 
/erfasser auf diesem Wege: Vorbereitung, Darbietung, Verarbeitung, Verwertung, Ubung. 
Die beiden letzten Ausdriicke bezeichnen nicht scharf genug zwei selbstandige, koordinierte 
und voneinander unterschiedene Funktionen. Die Ausfiithrungen geben keine fertigen Pri- 
parationen, sondern reichhaltigen Stoff in einer kindlichen Form. Auf anschauliches Erzahlen 
ist mit Recht groBer Wert gelegt, und die Beziehungen zum religidsen und sittlichen Leben der 
Kinder sind eifrig und sorgsam gepflegt, wie es dem Geiste der neuen Plane entspricht. 


Fischer, Zyrill, Kampf um Kind und Schule. 3. Aufl. 32 S. Typographische Anstalt, 
Wien I 0. J. 3 Stiick einschl. Porto 1,15 M. 


Ein Auszug aus des Verfassers gréBerem Werke ,,Sozialistische Erziehung“ nimmt die Bro- 
schiire Stellung zu der Tatigkeit des Vereins ,,Kinderfreunde“‘, der das sozialistische Schul- 
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und Erziehungsideal propagiert. Auch in Deutschland haben die ,,Kinderfreunde‘ Boden ge- 
funden. Aus ihren eigenen Worten erfahren wir hier, welches Ziel sie anstreben, wie sie den 
Sonntag feiern, ihre Jugendweihe und das Weihnachtsfest begehen und welche Friichte ihre 
Erziehung zeitigt. Es ist fiir uns nicht unwichtig, auf diese Bewegung achtzuhaben. 


Liertz, Rhaban, Erziehung und Seelsorge. 90 S. J. Késel & Fr. Pustet, Miinchen 1927. 
Geb. 3 M. 

Welcher Ausschnitt aus dem weltweiten Thema ,,Erziehung und Seelsorge‘‘ gemeint ist, ver- 
rat uns der Name Liertz; er will Erzieher und Seelsorger informieren tiber die Fortschritte der 
Heilkunde in Erkenntnis und Behandlung seelischer Leiden und vor allem den Blick dafiir 
scharfen, da8 manche Stérungen im religidsen Leben nichts anderes als Krankheiten sind. 
Indessen soll das Biichlein keine Seelenkrankheitskunde vortragen, sondern bloB ,,aus der Er- 
fahrung seelenaufschlieSender Forschung und Behandlung Beispiele und Ratschlage an die 
Hand geben“ (S.8). Das Heilverfahren der SeelenaufschlieBung hat auch seine Gefahren; 
unter Laienhanden kann es zur wirklichen MiShandlung gesunder und kranker Menschen ent- 
arten. Nach dem Willen und der Methode des Verfassers soll es jedoch dazu fiithren, der Seele 
die Herrschaft tiber den Leib zu verschaffen und nach der alten christlichen Sittenlehre zu 
normieren. In dieser Richtung erhalt der Seelsorger wie jeder Erzieher fiir den Umgang und 
die Leitung seelisch Kranker wie auch fiir die Verhtitung seelischer Erschtitterungen manchen 
guten und leicht verwertbaren Wink. 


Martin, Joseph, Fr. H. Chr. Schwarz, ein Padagoge der Romantik. VI u. 132 S. Universi- 
tas-Verlag, Mtinster i. Westf. 1927. 


Der 1837 als protestantischer Theologieprofessor in Heidelberg verstorbene Fr. H. Chr. Schwarz 
ist als Padagoge auch auf katholischer Seite, z. B. von Sailer, Hirscher und Stolz, gewtirdigt 
worden. In der vorliegenden Dissertation wird naher untersucht, wie Schwarz sich von der zu 
seiner Zeit herrschenden Aufklarungspddagogik abgewandt und mitgeholfen hat, sie zu tiber- 
winden. Da die Arbeit der philosophischen und naturwissenschaftlichen Fakultat vorgelegt 
wurde, kam es naturgem48 darauf an, den Einflu8 der philosophischen Zeitstrémungen auf die 
Erziehungslehre und Methodik Schwarzens zu untersuchen ; diese Aufgabe erscheint gut gelést. 
Der Vollstandigkeit halber ware auch der theologische Standpunkt des Heidelberger Pro- 
fessors und seine Einwirkung auf die Padagogik ins Auge zu fassen; dazu hat M. nur Ansdatze 
gemacht. Mit Interesse folgt man den vielen Problemen, zu denen Sch. teilweise mit ganz 
modernen Gedanken Stellung genommen hat. 


Marx, Cornelius, Die Persénlichkeitspadagogik Hugo Gaudigs. 96S. F. Schéningh, 
Paderborn 1925. 


H. Gaudig steht als Fiihrer der Arbeitsschulidee in Theorie und Praxis vor uns. Er gab der 
neuen Methode ein besonderes Ziel, indem er sie in den Dienst der werdenden PersOnlichkeit 
stellte. Fiir jeden, der sich mit dem Prinzip der Arbeitsschule beschdftigt, ist es von Interesse, 
zu verfolgen, wie Gaudig seine Auffassung formuliert und begriindet. Die Darstellung war fir 
Marx nicht leicht, da G. seine Gedanken nirgendwo systematisch geordnet und im Verfolge 
seiner reichen literarischen Arbeit erst entwickelt hat. Fiir den Katecheten sind vor allem 
die Abschnitte iiber die wertvolle Persénlichkeit, die Selbsttatigkeit und die Lebensgebote 
bedeutungsvoll. 


Schilgen, Hardy, Um die Reinheit der Jugend. 175 S. L. Schwann, Diisseldorf (1927). 
Kart. 3,20 M; geb. 4,50 M. 


Tiefe Einblicke in die seelischen Note vieler Jugendlichen und Sorge um ihr Heil haben dem 
_ Verfasser die Feder in die Hand gedriickt. An die Geistlichen, Eltern und Erzieher wendet er 
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Sich, um ihnen die Notwendigkeit zielbewuBter und unablassiger Leitung der Jugend zu ge- 
Schlechtlicher Reinheit vor Augen zu stellen und die geeigneten Mittel dazu an die Hand zu 
geben. Immer wieder betont er: Das Wissen der geschlechtlichen Dinge hat an sich keine 
behiitende Kraft; der Jugend muf eine religiés-sittliche Einstellung zu diesen Dingen 
gegeben werden. Die Benutzung des Biichleins setzt padagogischen bzw. pastoralen Takt 
voraus; denn in jedem Einzelfalle — und nur individuell darf die heikele Materie behandelt 
werden — muB sich der Erzieher ein Urteil dariiber bilden, zu welchem Zeitpunkt er eingreift, 
mit welchen Mitteln und in welcher Form er hilft. Wer sich aber in die Ausfiihrungen Schil- 


gens vertieft, wird dadurch das erforderliche Taktgefithl bilden und verfeinern kénnen. 
Pa JeRetanss 


Religidse Literatur. 


Otten, Karl, Die heilige Freundschaft. Des sel. Abtes Aelred von Rieval Btichlein ,,De 
spirituali amicitia“. 124 S. 8°. Theatiner-Verlag, Miinchen 1927. Geh. 3 M., geb. in 
Leinwand 4,50 M. 

Der obengenannte Abt stand an der Spitze eines Zisterzienserklosters in Rieval, Grafschaft 

York in England. Er starb im Alter von 57 Jahren 1166. Seine Schrift tiber die geistliche 

Freundschaft (der Ubersetzer sagt mit Absicht heilige Freundschaft), die uns in vollendeter 

deutscher Wiedergabe vorgelegt wird, la8t einen sehr tiefen und interessanten Einblick tun 

in die reiche, gemtitvolle Seele eines englischen Ménches aus dem 12. Jahrhundert. Sie ist 
angelehnt an Ciceros bekannte Schrift De amicitia, hebt aber die dort geschépften Gedanken 
in die Warme und Hoheit christlicher Auffassung empor. Uber Wesen und Segen, Entstehung, 

Zweck und Pflege edler christlicher Freundschaft wird in Form von Wechselgesprachen sehr 

viel Schénes und Beherzigenswertes gesagt, was auch heute noch fiir die Freundschaftsver- 

bindungen unter edlen jungen Menschen seine volle Bedeutung besitzt. 


Soudreau, A., Hausgeistlicher am Guten Hirten zu Angers, Handbuch des geistlichen 
Lebens. Autorisierte deutsche Bearbeitung von Prof. Dr. B. Disteldorf in Trier. X u. 
366 S. Taschenformat. N. Disteldorf, Trier 1927. Geb. in Leinwand 5 M. 


Das Biichlein, das in erster Linie fiir Ordensfrauen und Geistliche, die solche zu betreuen 
haben, geschrieben ist, stammt aus der Feder eines bewdhrten aszetischen Schriftstellers in 
Frankreich. Die besten Lehren iiber das geistliche Leben, die aus der Heiligen Schrift, den 
Vatern und anerkannten aszetischen Meistern geschépft sind, hat derVerfasser in systematischer 
Ordnung zusammengefaBt und mit seinen eigenen Gedanken durchwoben. Das Ganze ist 
auf einer gesunden Dogmatik aufgebaut, befleiBigt sich einer verniinftigen MaBigung und halt 
sich frei von Ubertreibungen. Freunden des geistlichen Lebens wird das Biichlein gute Dienste 
leisten kénnen. Wilhelm Stockums. 


AG», 


296 


% ABHANDLUNGEN % 


Stil und Bibelibersetzung. 


Von Universitatsprofessor Dr. Alfons Schulz in Breslau?. 


BR ist nichts Neues, wenn wir uns mit dem Stil von Bibeliibersetzungen be- 
schaftigen. Uber die Art und Weise, wie zu iibersetzen ist, hat man schon 
nachgedacht in der Zeit, wo die dlteste Bibeltibersetzung noch nicht beendet 
war. Der Enkel des Jesus Sirach, der das Buch seines GroBvaters aus dem 
Hebrdischen ins Griechische tibertragt, bittet in der Vorrede seine Leser um 
Nachsicht und Wohlwollen, wenn er trotz groBer Miihe seine Sache nicht gut 
gemacht habe. Er erklart ganz richtig, seine griechische Ubersetzung besitze 
nicht dieselbe Kraft wie der Urtext. Auch bei den iibrigen Biichern, die schon 
ins Griechische tibersetzt seien, habe er nicht geringe Unterschiede zwischen Ur- 
text und Ubersetzung gefunden. 

Mit dem Stil der Septuaginta war offenbar Aquila nicht zufrieden. Darum 
machte er eine villig anders geartete Ubersetzung. Dagegen suchte Symmachus 
den sklavisch wortlichen Stil von Aquila zu ersetzen durch ein mehr klassisches 
Griechisch. Ein ahnliches Ziel verfolgte Hieronymus, wenn er die Itala stilistisch 
abrundete und so die Vulgata schuf, die aber den anspruchsvolleren Humanisten 
bei weitem nicht geniigte. Die deutsche Ubersetzung Luthers, die fiir seine Zeit 
klassisch war, wird heute in der evangelischen Kirche in durchgesehenen Aus- 
gaben verbreitet. 

Wissenschaftliche Untersuchungen tiber den Stil des Urtextes und der alten 
Ubersetzungen mehren sich. Sollte es der Wissenschaft verwehrt sein, sich mit 
dem Stile solcher Ubersetzungen zu befassen, die noch nicht auf Jahrtausende 
zurtickblicken, sondern erst in unseren Tagen entstanden sind? Sie werden doch 
von ungleich mehr Menschen gelesen als jene, die jetzt einzig wissenschaftlichen 
Zwecken dienen. Es darf der Wissenschaft nicht gleichgiiltig sein, was den breiten 
Massen vorgelegt wird. Einen Wert diirften solche Untersuchungen jedenfalls 
haben: die Ubersetzungen in unsere Muttersprache kénnen uns mehr als die 
alteren Winke geben, wie man es machen — vielleicht auch, wie man es nicht 
machen soll. Erscheinungen, die wir bei den alten Ubersetzungen bedauern, 
kommen auch heute noch vor. 

Ich méchte beliaupten, daf fiir den Vertreter der Bibelwissenschaft die Uber- 
setzung die Hauptsache, die Krénung des Ganzen sein soll. Er muf alle Sorgfalt 
darauf verwenden, der grofen Masse das mundgerecht zu machen, was, ,,vom 
Heiligen Geiste getragen, heilige Manner Gottes geredet haben“ (2 Petr 1, 21). 
Wenigstens sollte er bei all seiner Forschung immer die Ubersetzung als letztes 


1 Vortrag, gehalten am 22. August 1928 auf dem V. Deutschen Orientalistentag in Bonn. 
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Ziel im Auge haben. Nicht jeder hat die Zeit, alles das durchzuarbeiten oder auch 
nur durchzulesen, was in dickleibigen Kommentaren aufgespeichert ist: was in 
erster Linie gelesen wird, ist die Ubersetzung. Darum muf8 man an der Uber- 
setzung am langsten feilen. Sie darf erst vollendet werden, wenn der Text all- 
seitig durchgearbeitet ist. Es ist ja bekannt, daf eine gute Ubertragung eine 
Erklarung ersetzt, und es ist bezeichnend, da8 der erwahnte Enkel Sirachs seine 
Ubersetzung épyyvetx nennt. 

Wenn es sich von selbst versteht, daB die Ubersetzung einen guten Stil haben 
muB, so sei kurz auf die Frage eingegangen, was unter gutem Stil zu verstehen 
ist. Eduard Engel sagt in seiner ,,Deutschen Stilkunst“, einem Werke, das bis 
1922 nicht weniger als 30 Auflagen erlebt hat: ,,Es gibt keinen guten Stil an sich, 
es gibt nur einen zweckmafigen und einen zweckwidrigen Stil; jener ist der gute 
Stil, dieser der schlechte.‘‘ Engel hat in seinen Ausftihrungen allerdings Schrift- 
steller im Auge, die ihre eigenen Gedanken niederschreiben, wahrend es sich bei 
der Ubersetzung darum handelt, die Gedanken des biblischen Schriftstellers in 
einer anderen Sprache wiederzugeben. Was aber den Stil angeht, so bestehen 
hier kaum Unterschiede in den Forderungen. Wenn wir also da, wo Engel vom 
schreiben“ redet, ,,Ubersetzen‘‘ sagen, so kénnen wir gewisse seiner Leitsdtze 
in folgender Weise umformen: ,,Alles Ubersetzen ist eine zweiseitige Tatigkeit: 
man iibersetzt nicht fiir sich, sondern fiir einen andern, fiir einen Leser, fiir un- 
gezahite, unbekannte Leser. Sorgsame Rticksicht auf den Leser ist eine der 
Urbedingungen des guten Stils.“‘ ,,Keine Untersuchung des Stiles eines Uber- 
setzers ist erschépfend ohne die Antwort auf die Frage: Wie behandelt der Uber- 
setzer seine Leser?“ ,,Wer sich nicht, bewu8t oder unbewuBt, bei jedem Satze, 
jedem Worte seiner Ubersetzung in die Seele seines Lesers, des einen oder ihrer 
aller oder doch eines gewissen guten Durchschnittes versetzen kann, der wird 
nur wie durch ein Wunder die Seele des Lesers ergreifen.“‘ ,, Jeder Leser hat das 
Grundrecht, vom Ubersetzer zu verlangen, daf er nicht zu den Schwierigkeiten 
des Gegenstandes Schwierigkeiten der Form fiige, die nicht aus dem Gegen- 
stande, sondern aus der Unbegabung des Schreibers herriihren.“ 

Das Wort ,,Unbegabung“ mag, auf ziinftige Bibeliibersetzer angewandt, zu 
stark klingen. Aquila hatte sicherlich die Begabung, das, was er im Hebraischen 
las, in gutem Griechisch wiederzugeben. Er tat es nicht, sondern versuchte in 
einem unméglichen Griechisch seinen Lesern ein méglichst getreues Abbild des 
Hebrdischen vorzulegen. Scheinbar leitete ihn dabei die Riicksicht auf die Leser. 
Aber in Wirklichkeit kam er den Lesern nicht entgegen. Denn ohne Kenntnis 
des Hebrdischen konnten sie mit seinem Griechisch nicht viel anfangen. So war 
seine Arbeit fiir alle die iiberfliissig, die nicht gut Hebrdisch verstanden. Und fiir 
solche, die es verstanden, war sie erst recht lberfliissig. Sie war also iiber- 
haupt tberfltissig. Und daB er das nicht einsah, sondern sklavisch wortlich 
tibersetzte trotz besseren Kénnens, das bedeutet immerhin eine gewisse Un- 
begabung. Wenn heute die Reste seiner Ubersetzung fiir die Textkritik hochst 
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wertvoll sind, so hat er daran nicht gedacht, derartiges nicht beabsichtigt. Fiir 
seine Zeitgenossen — und er schrieb doch in erster Linie fiir diese — war der Stil 
seiner Ubersetzung zweckwidrig und darum schlecht. 

Je ein abschreckendes Beispiel dieser Art, womit wir heute noch belastet 
sind, méchte ich noch aus der Septuaginta und der Itala nennen. 

Ps 27, 9 hat die Septuaginta utav Arystuny nmaok Kuetov, tabtyy exCythow. 
Der Ubersetzer mu8te wissen, daB die entsprechenden weiblichen Ausdriicke 
im Hebrdischen sachliche Bedeutung haben, und darum etwa év und toito 
schreiben. Ob er es wissentlich oder unwissentlich nicht tat, ist gleichgiiltig: 
jedenfails war es ein Unvermégen von ihm, sich in die Seele der Leser hinein- 
zuversetzen, ebenso wie es gedankenlos ware, mundartliche Ausdriicke im Ver- 
kehr mit Fremdstammigen zu gebrauchen. Danach hat die aus der Septuaginta 
geflossene Itala ,,unam petii a Domino, hanc requiram‘‘. Hieronymus dagegen 
hat in seiner Psalmeniibersetzung ,,unum‘ und ,,hoc“. 

Die Itala hat Weish 1, 7 ,,Spiritus Domini replevit orbem terrarum, et hoc 
guod continet omnia, scientiam habet vocis‘‘, eine Stelle, die durch ihren Gebrauch 
in der Pfingstliturgie allgemein verbreitet ist. Leider ist die Ubersetzung zweck- 
widrig und darum falsch, obwohl sie genau wortlich ist. Der Urtext liest mvedu« 
Kvoptov mezAnowxey thy olxovpévyny xat To cuvéxov TK TavtTa yvGow exer Qovijc. 
Der Ubersetzer hat nicht bedacht, daB mvedu« sachlich, ,,spiritus‘’ mannlich 
ist: er hatte fiir ,,hoc quod‘‘ eine mannliche Form wahlen miissen. 


Doch warum in die Ferne schweifen? Sieh, das — Falsche liegt so nah! 
Fassen wir folgende Stelle aus einer ganz neuen Ubersetzung ins Auge: 
Aharon schwang sie einen Schwung vor IHM, 
Aharon bedeckte tiber ihnen, sie zu reinigen (Lev 8, 21). 


Peinlich genaue Wiedergabe der hebrdischen Satzgeftige, aber undeutsch und 
vollig unverstandlich: der wiedererstandene Aquila, der deutschen Lesern zu- 
mutet, hebraisch zu denken! — Oder eine langere Stelle: 


Wenn du als Hinleitnahung ein Ofengebdck darnahst, 

sei’s Kernmehl: Fladenkuchen, mit 01 verriihrte, und Fladenscheiben, mit 
Ol bestrichen. 

Und ist Hinleite auf der Platte deine Darnahung, - 

Kernmehl, mit O! verriihrt, Fladen sollen sie sein; 

brich ihn in Brocken, dann gieBest du OI dariiber, 

Hinleite ist er. 

Und ist Hinleite im Tiegel deine Darnahung, 

von Kernmehl in Ol werde sie angemacht. 

So bringe die Hinleite, die aus diesen angemacht wird, IHM, 

man nahe sie zum Priester, der reiche sie hin zur Statt, 

abhebe der Priester von der Hinleite ihr Gedenk und lasse es rauchen 
auf der Statt, 
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Feuerung: Ruch des Geruhens IHM, 
und das Uberbleibende von der Hinleite ist Aharons und seiner Sohne, 
Abheiligung von Darheiligungen aus SEINEN Feuern (Lev 2, 4—10). 

Was soll der arme Leser damit anfangen? Wer keine genaue Kenntnis be- 
sitzt von den Kunstausdriicken fiir das Opfern — wohlgemerkt, von den hebrai- 
schen Ausdriicken —, der steht ratlos da. 

Wer Hebraisch kann, wei8, da8B das Wort fiir ,,Stab“, ,,Zweig® auch ftir 
,,stamm‘ stehen kann. Aber fiir den Unkundigen miissen Wendungen wie 
,,Lweig Levi“, ,, Vaterzweig“, ,,je ein Mann, je ein Mann fiir den Zweig“ (Nien 1,4) 
Ratsel sein. 

An Aquila erinnern auch Bestrebungen, alles mégliche in die Ubersetzung 
hineinzulegen, jede Feinheit, jeden Unterton, der in einem Wort liegen konnte, 
wiederzugeben. Wenn ein Ubersetzer ‘schreibt, da& die Baume im Paradiese 
,,lieblich anzuschauen und gut zu genieBen‘‘ waren oder noch wortlicher ,,lieb- 
lich zum Anschauen und gut zum Genu8“‘ (Gen 2, 9), so diirfte er ungefahr den 
Sinn der Stelle getroffen haben. Ist es notwendig, wegen des ,,Mem*“ zu Anfang 
der beiden Hauptworter noch die Begriffe ,,Gegenstand“ und ,, Quelle“ einzu- 
schieben und zu sagen: ,,allerlei Baume, die begehrenswert als Gegenstand des 
Ansehens und gut als Nahrungsquelle waren? 

Daf jemand Gott als seine Starke, seine Kraft ansieht, kann man ohne weite- 
res verstehen. Aber welcher Dichter wird Gott anreden mit ,,du meine Kraft- 
quelle 2“ (Ps 22, 20). 

Bei solchen Versuchen kommt es zu ganz unbeholfenen Wendungen, wie 
,denn dich habe ich als vor mir gerecht beobachtet in dieser Generation‘ 
(Gen 7, 1) oder ,,Ich will doch hinabfahren und sehen, ob sie durchaus entspre- 
chend dem zu mir tiber sie gedrungenen Geschrei gehandelt haben, oder ob nicht, 
will ich erfahren!“‘ (Gen 18, 21). Da wird Aquila noch tibertroffen mit seinem 
bekannten etc &no paxed0ev. Ferner: ,,Beweise, o Gott, dich als stark in bezug 
auf das, was du uns bereitet hast von deinem Jerusalem iiberragenden Tempel- 
palast aus‘ (Ps 68, 29. 30). 

Aus knappen hebrdischen Satzen werden Satzungetiime. Z.B.: ,,Wenn 
immer ich an dich auf meinem Lager mich erinnert haben werde ...“‘ (Ps 63, 7). 
Warum nicht einfach ,,sooft ich an dich denke‘‘? 

Ps 22, 2 lesen wir: ,,warum sind fern von meiner Rettung die Worte meines 
lé6wenartigen Gebriills?‘‘ Wenn man den hebraischen Stamm, der haufig vom 
Brtillen des Lowen gebraucht wird, in dieser Weise ausniitzen will, dann wiirde 
sich schon eher empfehlen ,,L6wengebriill. Von ,,L6wenmut spricht ja auch 
der Dichter, nicht von ,,léwenartigem Mut‘. Aber welcher ee as: wird seine 
eigene Klage als ein ,,Gebriill‘‘ bezeichnen ? 

Ps 139, 14: ,,Ich danke dir dafiir, daB ich in Ehrfurcht einflé8ender Weise 
wunderbar gemacht bin, daB wunderbar deine Werke iiberhaupt sind, und meine 
Seele es in hohem Grade erkennt.“ 
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Hoheslied 1, 2: ,,Er kiisse mich mit dem einen oder andern von den Kiissen 
seines Mundes.‘‘ Der Ubersetzer hat sich die gréBte Mithe gegeben, das hebraische 
min nachklingen zu lassen, hat aber kein Gliick damit gehabt. ,,Mit Kiissen 
seines Mundes‘ wiirde genau so viel besagen. Es ist kiirzer und schéner. — Nach 
Ps 114, 2 ,,wurde Israel zu seinem mehrteiligen Herrschaftsgebiet‘’. Wenn man 
so angstlich darin ist, die hebraische Mehrzahlform durch den Zusatz ,,mehr- 
teilig’’ auszudriicken, so kénnte man schlieBlich fiir parum auch auf die 
Ubersetzung ,mMehrteilige Schadelfront‘ verfallen. 

Hierhin gehort auch die Scheu, die hebraische Nennform mit einem Verhalt- 
niswort durch ein Zeitwort mit einem Bindewort aufzulésen, sondern wortwort- 
lich zu tibersetzen. Man vergleiche: ,,bis zu deinem Zuriickkehren zur Acker- 
erde“ (Gn 3, 19) — ,,bei ihrem Sichhinlegen und bei ihrem Aufstehen“ (Gn 19, 
33. 35) — ,,zu dem Lande, in das du zu seiner Besitzergreifung einziehen wirst‘ 
(Dt 7, 1) — ,,entsprechend dem Hochsein des Himmels iiber der Erde ... ent- 
sprechend dem Fernsein des Sonnenaufgangs vom Sonnenuntergang ... gleich 
dem Sicherbarmen eines Vaters iiber Kinder‘ (Ps 103, 11—13). 

Neben allzuwé6rtlichen Ubersetzungen finden sich aber auch allzufreie, die 
nicht immer schon klingen. Wir brauchen heute im Deutschen im Ubermaf die 
Leideform. Ist es nétig, diese Sitte durch freie Ubersetzung auch noch in die 
Bibel hineinzuverpflanzen? ,,Da& ich Gnade gefunden in deinen Augen“ ist 
wortlich, verstandlich und jedenfalls nicht unschén. Warum denn daraus 
machen: ,,daB ich seitens meines kéniglichen Herrn bevorzugt bin“? (2 Sam 14, 
22). ,,Bevorzugen“ setzt iibrigens einen zweiten voraus. Man weif aber nicht, 
welcher zweite an der Stelle gemeint sein sollte. 

Das genannte Beispiel gehért zu denen, wo man Wendungen und Satze, die 
an sich einfach und klar sind, umschreibt, mit gréBeren oder kleineren Zusatzen 
versieht, wo man Worte unndétig andert. Dabei kann es nicht ausbleiben, dai 
ein geschraubter Stil herauskommt, der einem beim Lesen keine Freude macht. 
,»ReiBt eure Manteltiicher an, bindet Sackstoff um und schlagt vor (dem toten) 
Abner an die Brust!‘ (2 Sam 3, 31). ,,Doch geriet Amnon dabei in eine haf- 
erfiillte Aufgebrachtheit iiber sie, infolge der Neigung, mit der er sie verfolgt 
hatte’ (2 Sam 13, 15). ,,Mein (eigner) Sohn, der aus einem mir angehorigen 
(Mutter-)Leibe hervorgegangen ist‘‘ (2 Sam 16, 11). Friiher iibersetzte man ein- 
facher und wahrscheinlich richtiger. 

,Man hat soeben fiir Deinen (getreuen) Untergebenen die (Woll-)Schur vor- 
genommen. Der Kénig kénnte samt Deinem (getreuen) Untergebenen hin- 
kommen“ (2 Sam 13, 24). Dazu nur drei Bemerkungen: 1. Das hebraische Wort 
Knecht“, ,,Diener“ ist zweimal umschrieben durch das umstandliche ,,getreuer 
Untergebener“‘. Weshalb wohl? 2. Wenn das Wort ,,Schur“ verdeutlicht werden 
soll, so liegt viel naher Schafschur als Wollschur. 3. Wenn ich einen Be- 
kannten mitzukommen einlade, so sage ich nicht: ,,Du kénntest samt mir 
kommen“, sondern ,,mit mir“. 
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Sonderbar machen sich folgende mit Flickwortern versehene Satze: ,,Wie an 
Fett und sogar ausgebratenem Fett soll sich (im Gedanken an dich) meine Seele 
sittigen’ (Ps 63, 6). ,,Und er verwarf allerdings das Zelt Josephs, und speziell 
den Stamm Ephraim erwdahlte er nicht“ (Ps 78, 67). 

Nathans Gleichnis hat jetzt folgendes Aussehen (2 Sam 12, 1—4): ,,Zwei 
Biirger hatten (bisher) in einer (gewissen) Ortschaft gelebt, einer reich, einer arm. 
Der Reiche besa8 Klein- und Rindvieh in Menge, der Arme — nichts von alledem 
bis auf ein einziges (noch) kleines Lammchen, das er (erst) gekauft hatte und 
seitdem zu Hause zusammen mit seinen Kindern versorgte: von seinen Brocken 
durfte es fressen, was in seinem Napfe war, aussaufen und auf seinem Schobe 
schlafen — (kurz) wie ein (Scho8)kindchen wurde es behandelt. Als aber Ein- 
quartierung eintraf, fand er es zu schade, sein (schénes) Kleinvieh zu verwenden, 
um es den Eingetroffenen zuzubereiten; er verwendete das Lammchen des 
Armen und bereitete es zu.‘‘ — Das Gleichnis ist im einfachsten Fabelton ge- 
halten. Das Obige ist alles andere eher als Fabelton. 

Ein kiirzeres Beispiel dieser Art: ,, Was meine alteste Tochter angeht, Merab, 
die kénnte ich zu deiner Gattin machen. Vorausgesetzt, du muBt dich mir als 
Ritter bewadhrt haben und (insbesondere) den (gegenwartigen) Jahwekrieg aus- 
fechten“ (1 Sam 18, 17). 

DaB sich eine Ubersetzung der Heiligen Schrift in die Muttersprache frei- 
halt von Anleihen aus anderen Sprachen, von Fremdwortern, sollte sich von 
selbst verstehen. Emil Dimmler wendet in seinem lesenswerten Btichlein ,,Schrift- 
lesung‘‘ (1917) in launischer Weise darauf die Forderung im Gesetze an (Lev 19, 
19; Dt 22,9—11), den Acker nicht mit zweierlei Samen zu besden, kein aus 
Wolle und Leinen gewobenes Kleid zu tragen, auf einen Weinberg keinen Samen 
zu streuen, Ochs und Esel nicht zusammen an den Pflug zu spannen. Ein paar 
Fremdwortern sind wir aber bei unseren Streifziigen schon begegnet. Es sind 
leider nicht die einzigen. Hier noch eine reiche Auswahl: 

Mann und Weib werden ,,zu einem Individuum“ (Gn 2, 24). ,,Namlich die 
Augen Israels waren infolge des Greisenalters schwer reagierend, da® er nicht 
mehr zu sehen vermochte‘ (Gn 48, 10). ,,Und speziell er veranstaltete seinem 
Vater eine Trauerfeier von sieben Tagen“ (Gn 50, 10). ,,Sie und das ganze Wild 
nach seiner Spezies und alles Vieh nach seiner Spezies und alles Kriechgetier, 
das auf der Erde kriecht, nach seiner Spezies und alle Végel nach ihrer Spezies, 
jeglicherlei Gevégel mit jeglicherlei Fliigel‘‘ (Gn 7, 14). ,,Wahrenddem existier- 
ten die Wasser bei immer fortschreitendem Abnehmen bis zum 10. Monat‘ 
(Gn 8,5). ,,Eine Zufluchtstatte war der von Ur an (so!) existierende Gott‘ 
(Dt 33, 27). (Warum nicht einfach ,,der Gott der Urzeit? Fiirchtet man etwa, 
der Leser konnte auf den Gedanken kommen, der Gott der Urzeit lebe in der 
Gegenwart nicht mehr?) ,,Jhr Inneres sind katastrophale Plane“ (Ps5; 10) 
Mit dem Loyalen zeigst du dich ja iiberhaupt loyal“ (Ps 18, 26). ,,Von Loyali- 
tat und Rechtsnorm will ich singen: Dir, Ewiger, will ich (damit) eine poetische 
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Verherrlichung darbieten“‘ (Ps 101, 1). ,,Ferner mit meinen Lipper habe ich alle 
Gerichtssentenzen deines Mundes erzahit. An der Direktive deiner Bezeugungen 
habe ich mich schon immer erfreut ... Die Direktive der Treue habe ich schon 
immer erwahlt, deine Rechtsnormen (und Gerichtsurteile) immer unanstéBig ge- 
funden ... Als Sthlacken hast du alle Frevler des Landes auSer Kurs gesetzt‘ 
(Ps 119, 13. 14. 30. 119). ,,Indem du nach allen von ihm gewiesenen Direktiven 
wandelst** (Dt 8, 6). ,,Die Zunge deiner Hunde, nun die soll an Feinden ihre 
Portion haben“ (Ps 68, 24). ,,Man hat die dir, 0 Gott, gewidmete Prozession 
gesehen™ (Ps 68, 25). ,,Unsere Rebellionen‘ (Ps 103, 12). ,,Zu dir haben sie ge- 
schrieen und sind faktisch entschliipft ... Ich bin das Schmahobjekt von ge- 
wohnlichen Leuten ... Auf Todesstaub hast du mich reduziert ... Sie werden 
meine Kleider einander zuteilen und speziell iiber mein Gewand das Los werfen‘ 
(Ps 22, 6.7. 16.19). ,,Ein Vollbringer von Gerechtigkeitserweisungen ist der 
Herr und von Gerichtsakten zugunsten aller Vergewaltigten“ (Ps 103, 6). ,,Alle 
meine Wege hast du mit Interesse begleitet‘‘ (Ps 139, 3). ,,Nur energisch sei dar- 
in, nicht das Blut zu verzehren“ (Dt 12, 23). ,,Da& meine Hand sich an die Ge- 
richtsaktion macht‘ (Dt 32, 41). ,,In Konsequenz davon befahl Jahwe uns‘ 
(Dt 6, 24). Dabei ist ,,in Konsequenz davon“ offenbar nur die Wiedergabe des 
sogenannten Waw consecutivum. Mit demselben Recht kénnte das unzahligemal 
vorkommende ,,und er sprach“ jedesmal tibersetzt werden mit ,,in Konsequenz 
davon sprach er“! ,,Als Zeugnis ablegende Institution hat er ihn in Joseph ein- 
gesetzt“ (Ps 81, 6). ,,Vielmehr den Ort, den Jahwe, euer Gott, aus allen euren 
Stammgebieten erwahien wird, um seinen Namen dort zu deponieren“ (Dt 12, 5). 

Ich wiiBte nicht eine von diesen Stellen, wo nicht ein deutscher Ausdruck ent- 
schieden besser am Platze wire. 

Viele von den beigebrachten Stellen stammen aus dichterischen Stiicken. 
Natiirlich hat der Leser den Wunsch, auch im Deutschen dichterische Form zu 
finden. Aber da muB der Ubersetzer vorsichtig sein. E. Dimmler hebt mit 
Recht hervor, da das nicht jedermanns Sache ist, und da es Grauen erregt, 
wenn sich ein Unberufener zu dichterischer Sprache versteigen will. Noch 
schlimmer wirkt es, wenn man das, was reine Prosa ist, dichterisch tibertragen 
will. Man beurteile die folgende Stelle aus Job 2, 7.8: 


Da ging der Herr vom Satan weg 
und schlug den Job 

mit einem schrecklichen Geschwtr 
vom Kopfe bis zum Fuf. 

Er nahm sich eine Scherbe, 

um sich damit zu schaben, 

und saf& dabei im Aschenhaufen. 


DaB dichterische Form beabsichtigt ist, sieht man nicht nur aus dem Ab- 
setzen der Zeilen, sondern auch aus manchen Umstellungen, Auslassungen und 
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Freiheiten. Eine schlichte Ubersetzung in ungebundener Rede ware viel wirk- 
samer gewesen. 

Nicht alle Mittel der hebraischen Dichtkunst kann man ohne weiteres nach- 
ahmen. Das Preislied auf die tiichtige Hausfrau (Spr 31, 10—31) besteht be- 
kanntlich aus 22 Doppelzeilen, von denen jede mit einem Buchstaben des hebrai- 
schen Abc beginnt. Will man das im Deutschen nachmachen, so mu man zu- 
ndchst vier von unseren 26 Buchstaben weglassen. Was dann im einzelnen 
herauskommt, sei an ein paar Proben gezeigt. 

Ach der, dem da ein wackres Weib zuteil geworden . 

Seit wann beginnt man ein Preislied mit dem Schmerzensruf ,,Ach? Aufer- 
dem besagt der Text etwas ganz anderes. 

Die Arbeit, die ist ihre Lust; 

sie tut nach Wolle und nach Flachs sich um. 
Es gleichet einem Kauffahrteischiff sie. 

Gern hatte sie ein Feld; sie kauft es sich ...“ 


“e 


Ich fiirchte folgendes. Wer anfangt zu lesen: ,,gern hatte sie ein Feld“, der 
fahrt fort: ,,bekommt es aber nicht‘! 


,»Kommt sie alsdann zum Stoff fiirs Spinnen, 
so fassen ihre Hande fest die Spindel.“ 


Aber nicht die Frau wiirde zum Stoff kommen, sondern der Stoff zu ihr. 
Und vom Spinnstoff redet der Text gar nichts. 
Es mégen noch einige Versuche folgen, Dichtungen in dichterischer Form 
wiederzugeben. 
»Ach du, der du in deiner Wut dich selbst zerreiBest ... 
(Job 18, 4) 
Fiir Silber gibt es eine Fundstatte 
und ein Ort fiirs Gold, das hier gelautert wird. 
Man holt auch Eisen aus der Erde, 
Gestein, das man zu Erz umschmelzt. 
Der Finsternis macht man ein Ende; 
mit aller Tiichtigkeit durchforscht man das Gestein 
in Dunkel und in Finsternis. 
Man 14Bt sich einen Schacht von fremdem Volke brechen, 
das so herabgekommen, daf sie nimmer Manner sind, 
so tief gesunken, um noch Menschen gleichzustehen, 
das hingezogen ist nach einem Land, 
aus dem wohl Brotkorn sprieBt, 
wo’s unten aber anders ist, 
fest wie ein Fundament, 
nach einem Orte, dessen Steine Saphir sind 
und der daneben Goldstaub liefert ... (Job 28, 1—6) 
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Nicht langer laB ich’s mehr bewenden 

mit jener drei-, ja vierfachen Verschuldung Israels, 
da sie Unschuldige um Geld einhandeln 

und Arme um ein Paar Sandalen, 

sie, die der Armen Haupt 

bis in den Staub der Erde treten, 

Verkehr mit den Bediirftigen pflegen, 

und dabei geht der Mann mit seinem Vater 

zu einem und demselben Madchen, 

und schaénden dadurch meinen heiligen Namen. 


(Am 2, 6. 7) 
GroB zieh ich Kinder, bring sie hoch; 
doch sie betragen gegen mich sich schlimm. 
Ein Ochs kennt den, der ihn besitzt, 
ein Esel seines Herren Krippe. 
Nur Israel weiB nichts; 
nur meinem Volk ist nichts bekannt. Giese on) 
Dagegen spricht der Herr, der Herr: 
Daraus wird nichts. 
Das gibt es nicht. (Jes 7, 7) 


Denn alle Stiefel derer, die mit Kriegslarm auftreten, 
und die mit Blut befleckten Kleider, 

sie kommen in das Feuer 

und werden seine Nahrung. 


Ein Kind wird namlich uns geboren ... (Jes 9, 4. 5) 


Es mag genug sein. Ich habe die Beispiele aufs Geratewohl herausgegriffen 
aus ganz neuen Ubersetzungen. Namen sind nicht genannt. Es kommt mir 
nicht darauf an, wer so etwas geschrieben hat, sondern was geschrieben ist. 
Aus diesem Grunde muf ich es mir auch versagen, das unleugbar Gute und Vor- 
treffliche in den benutzten Biichern hervorzuheben. Aber ich kann beim besten 
Willen nicht behaupten, daB die vorgelegten Proben schén sind. Und Zahl- 
reiche, denen ich meine Bedenken vorgetragen, haben mir recht gegeben — mit- 
unter in sehr scharfen Ausdriicken. Ich habe Jahre lang beobachtet und den 
Eindruck gewonnen, als ob es in dieser Hinsicht nicht besser geworden ware, 
sondern eher schlechter. Es muf doch auffallen, daB die Kritik tiber die eine 
Bibeliibersetzung, aus der Stiicke vorgelegt wurden, das folgende Urteil gefallt 
hat: ,,Es gibt nur eine Stimme des Staunens dariiber, daf es gelungen, das Wort 
Gottes in einer solchen Sprache nachzupragen.‘‘ Eine andere Besprechung 
riihmt an ihr ,,die tiefe, echt deutsche Schonheit der Sprachgestaltung’’. Eher 
ware man versucht zu sagen: ,,Muse, verhiille dein Haupt!“ Wenn ich nach 
langem Zégern wage, meine Bedenken der Offentlichkeit vorzutragen, so gibt 
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man mir vielleicht im einzelnen recht und stimmt mir bei, da8 die Form dieser 
Ubersetzungen nicht schon sei. 

Aber schon hore ich zwei Einwendungen. Die eine im Namen der Wissen- 
schaft. Solche Untersuchungen beruhten auf Schulmeisterei und seien un- 
wissenschaftlich. Die wahre Wissenschaft gehe auf dem Gehalt, auf das Innere, 
die Wissenschaft habe gar keine Zeit, sich mit derlei Au8erlichkeiten und Kleinig- 
keiten abzugeben. 

Aber die Exegese hat sich mit genug Wissenschaften abzugeben. Anleihen 
bei ihnen zu machen: mit Sprachwissenschaft, in erster Linie mit den alten 
Sprachen, mit orientalischer und klassischer Altertumskunde, Geschichte und 
Vorgeschichte, Erdkunde und Voélkerkunde. Solite es da unwissenschaftlich 
sein, auf die Gesetze der deutschen Stilkunde zu achten? Ein Herder und Goethe 
haben sich begeistert an der Schénheit der Bibel, besonders des Alten Testa- 
ments. Man hat Biicher geschrieben tiber die Schénheit der Bibel. Was niitzt 
diese Schénheit der Menschheit, die doch zum allergroBten Teil die Sprachen 
der Bibel nicht versteht, wenn wir uns keine Miihe geben, diese Schdnheit 
einigermaBen zum Gemeingute der Menschheit zu machen? Die Vertreter der 
Wissenschaft diirfen das nicht anderen tiberlassen. Sie selbst miissen mitarbeiten. 

Ein anderer Einwand kénnte gemacht werden im Namen der Religion. 
Man wird vielleicht denken an das .Pauluswort von der ,,Torheit der Verkiindi- 
sung‘ (1 Kor 1, 21), daran, daB Gott ,,das Torichte der Welt auserwahlt hat, 
um zu beschéamen die Weisen“ (V. 27), es geniige, wenn die Bibel zur Erkenntnis 
der géttlichen Wahrheit und zur Ubung der Sittlichkeit mithelfe — auf die Form 
komme es dabei iiberhaupt nicht an. ; 

Aber der von der Torheit der Welt redete, hat sich nicht abhalten lassen, in 
demselben Briefe das Hohelied von der Liebe niederzuschreiben, das schon vom rein 
menschlichen Standpunkte aus seinen Ehrenplatz in dem Schrifttume der Welt be- 
halten wird. Und bei dem Manne, der vielleicht Christus am besten begriffen hat, 
bei dem Armen von Assissi, vertrug sich unbedingte Selbstverleugnung und Demut 
sehr gut mit einer Spracheinseinen Predigten und Liedern, dieunser Staunenerregt. 

Noch ein Vergleich sei gestattet. Wie durch die Bibel, so sollen wir auch 
durch unsere Gotteshauser Gott naher gebracht werden. Hier legt man sehr 
groBen Wert auf Schonheit. Die kirchlichen Kreise verschmahen durchaus nicht 
die Hilfe von sachverstandigen Beratern, von Baumeistern, Kiinstlern und Kon- 
servatoren. Es gibt gesetzliche Vorschriften, die einen unschénen Kirchenbaustil 
zu verhindern suchen, und wir sind froh dariiber. Sollte das, was jeder fiir richtig 
halt bei Neubauten steinerner, toter Tempel, nicht auch selbstverstandlich sein bei 
dem Neubau des Gotteswortes in die lebendige Sprache des Volkes? Baukunst 
und Stilkunst haben an sich beide nichts mit der Religion zu tun: Aber wie die Bau- 
kunst, so kénnen wir auch die Stilkunst in den Dienst der Religion stellen, wenn 
wir sie verwerten fiir den edelsten und wichtigsten Teil unserer Wissenschaft, 
fiir die Ubersetzung des Gotteswortes in die Sprache, die uns die Mutter gelehrt. 
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Geschichte, Stand und Arbeitsmethode der 
proletarischen Freidenkerbewegung. 


Von Dezernent Dr. K. Algermissen in M.Gladbach (Volksvereinszentrale). 


1B): praktische Mahnung, die St. Augustin in seiner Abhandlung ,,De vera 
religione’ der Seelsorge seiner Zeit in Hinsicht auf die pastorelle Behand- 
lung des Sektenwesens gibt: ,,Utamur haereticis, ut catholicam disciplinam ad- 
versus eorum insidias asserentes cautiores et vigilantiores simus‘‘, gilt auch fiir 
die seelsorgerische Behandlung des heutigen Freidenkertums. Wie die kirchen- 
feindlichen, so 1a8t Gott auch die anticHristlichen Bewegungen zu, nicht um 
seiner Kirche zu schaden, sondern der Wahrheit zum Siege zu verhelfen. Wir 
Seelsorger sollen wirken und schaffen im Sinne dieser gittlichen Weisheit, die 
das Bése dem Guten dienstbar zu machen weif. Das ist der Sinn des ,,Utamur 
haereticis‘* — Utamur infidelibus! 

Je mehr die Machte der Finsternis mit falschen Werten und Wahnworten 
die Gemiiter zu umnebeln und die geistige Atmosphare zu verdunkeln suchen, 
um so starker miissen wir als die von Gott bestellten geistigen Fiihrer des Volkes 
das Licht Christi aufleuchten lassen: ,,catholicam disciplinam adversus eorum 
insidias asserentes.“ Je starker und tiberraschender die Augenblickserfolge sol- 
cher Bewegungen sind, um so mehr erwachst uns die Pflicht der Wachsamkeit, 
des Aufhorchens, des Nachdenkens, des Uberlegens, die Pflicht der Gewissens- 
erforschung tuber eigene Arbeit und Arbeitsmethoden: ,,ut cautiores et vigilan- 
tiores simus.“‘ Es trifft das Wort aus ,,Faust** zu: 

,,Des Menschen Tatigkeit kann allzu leicht erschlaffen. 
Er liebt sich bald die unbedingte Ruh’. 


Drum geb’ ich gern ihm den Geselien zu, 
Der reizt und wirkt.“ 


Der Gegner mu der Wahrheit dienstbar gemacht werden, das ist der Grund- 
gedanke des Augustinischen Wortes. Nur diese Einstellung zum Gegner bewahrt 
vor MiBmut, Niedergeschlagenheit, Erlahmen der Krafte. Nur diese Einstellung 
spannt die Krafte bis zum auBersten, laBt sie wachsen mit der wachsenden Ar- 
beit und dem Mut des Gegners. Diese Einstellung wird den Seelsorgern in Zu- 
kunft besonders nottun im Hinblick auf die Anstrengungen und Erfolge des pro- 
letarischen Freidenkertums. 


1.Die Entwicklung der proletarischen Freidenkerbewegung. 


Bekanntlich hat das Freidenkertum sich in der Nachkriegszeit vollstandig 
neu organisiert'. In Deutschland wurde das ,,Weimarer Kartell‘ der Vorkriegs- 


1 Vgl. E. Drahn, ,,Moderne Freidenkerbewegung“ in ,,Siiddeutsche Monatshefte‘ 1928, 
Heft 9; Cl. Taessler, ,,Das Freidenkertum, sein Wesen, seine Geschichte usw.‘‘; ders. 
Freidenker“ in ,,Religion in Geschichte und Gegenwart“ 2. Aufl. Bd. 2, Sp. 752 ff., 1928; 
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zeit zu Grabe getragen. Uber den Krieg hiniiber rettete sich der Monistenbu nd, 
der 1906 von Ernst Hackel gegriindet wurde. Er hat wohl weniger Krisen durch- 
gemacht als andere freigeistige Verbande, was allerdings durchaus kein Zeichen 
inneren Lebens ist. Ganz ohne Reibungen scheint es auch im Monistenbund nicht 
abgegangen zu sein. 1923 schieden mehrere fiihrende Monisten wie Ed. Aigner, 
A. Horneffer und J. Unold aus dem Verbande aus?. Heute zahit der Monisten- 
bund rund 10000 Mitglieder. Sein Organ sind die ,,Monistischen Monatshefte, 
Monatsschrift fiir wissenschaftliche Weltanschauung und Lebensgestaltung“, 
herausgegeben in Hamburg vom Deutschen Monistenbund. Die Auflagezahl be- 
tragt 7000. An der Spitze des Bundes stehen Intellektuelle als Fuhrer. 

Im Jahre 1921 enstand der ,,Volksbund fiir Geistesfreiheit’ aus dem 
ZusammenschluB des 1881 von Biichner gegriindeten ,,Freidenkerbundes* mit 
dem ,,Bunde freireligidser Gemeinden‘‘, der sich 1859 aus der Vereinigung der 
deutschkatholischen Reste mit den freien protestantischen Gemeinden, den so- 
genannten ,,Lichtfreunden“, gebildet hatte. Die dem ,,Bunde freireligidser Ge- 
meinden‘‘ angehérenden einzelnen Bundesvereine, wie z. B. ,,Die freireligiése 
Gemeinde Berlin‘, der ,,Bund der Atheisten‘‘, Berlin, usw. haben ihre lokalen 
Bezeichnungen beibehalten, gehéren aber zur Gesamtorganisation des ,,Volks- 
bundes fiir Geistesfreiheit’’, der heute insgesamt 60 000 Mitglieder in 150 Ge- 
meinden zahit und als Organ ,,Die.Geistesfreiheit’‘ in einer Auflage von 32 000 
herausgibt. Der Monistenbund wie der ,,Volksbund fiir Geistesfreiheit® haben 
den ehemaligen biirgerlichen Charakter des Freidenkertums bewahrt. 

Die groBte Bedeutung und die fiihrende Stelle in der Freidenkerbewegung 
der Gegenwart hat das proletarische Freidenkertum errungen, das durch- 
aus radikal-materialistisch eingestellt ist. Das proletarische Freidenkertum 
bildet die Weltanschauungsorganisation des Marxismus. Es hat im Rahmen des 
Gesamtsozialismus in weltanschaulicher Hinsicht die Stellung, die in politischer 
Hinsicht die kommunistische und sozialdemokratische Partei und in wirtschaft- 
licher Hinsicht die entsprechenden Gewerkschaften und Betriebsorganisationen 
haben*. Diese besondere Weltanschauungsorganisation des Proletariats inner- 
halb des Sozialismus ist noch jung, ihre Erfolge datieren erst aus der Nachkriegs- 
zeit. Den Grundstein legten jene 12 Mann, die sich im Februar 1905 in Berlin 
zum ,,Verein der Freidenker fiir Feuerbestattung’‘ zusammenschlossen. 1908 
erfolgte zu Eisenach die Griindung einer zweiten selbstandigen Organisation, 


Unsere Arbeit — unsere Kritiker. Bericht des Verbandsvorstandes“, Freidenker-Verlag> 
Berlin 1928: P. E. Schlund 0. F. M., ,,Die neue Freidenkerbewegung“ in ,,Allg. Rund- 
schau‘ 1927, 404 ff., und meine Darlegungen im ,,Anzeiger f. d. katholische Geistlichkeit‘< 1927, 
Nr. 3 u. 4 und im ,,Volksverein“, 1928, Heft 2. — Uber die Organisation der Vorkriegszeit 
vel. H. Heil, ,,Das Freidenkertum‘‘, Paderborn 1922. Die Entwicklung der Nachkriegszeit 
ist in diesem Werk nicht beriicksichtigt. 

* Vgl. Schneider, ,,Kirchliches Jahrbuch der evang. Landeskirchen Deutschlands‘‘ 1924,474. 

8 Vgl. A. Lindemann, ,,Was wollen die proletarischen Freidenker ?“‘, Leipzig, Verlags- 
Anstalt Prol. Freidenker (0. J.). 
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namlich des ,,Zentralverbandes proletarischer Freidenker Deutschlands‘‘. Trotz 
der imponierend klingenden Namen blieben Mitgliederzahl und Erfolge in der 
Vorkriegszeit sehr gering. Die Kampfmethode dieser Freidenkerorganisationen 
war rein negativ polemisch. Durch Bibelkritik und Brandmarkung der Kirche, 
besonders durch Aufdeckung ihrer tatsachlichen oder vorgeblichen Mifstande 
aus der Vergangenheit, suchte man die Massen zum Abfall zu bringen*. Corvins 
,,Pfaffenspiegel‘‘ und Rosenows ,,Wider die Pfaffenherrschaft’’ waren die Bibel 
dieser Bewegung. 

Der Weltkrieg wurde der geistige Verbiindete des proletarischen Freidenker- 
tums. Gerade auf die Massen der einfachen Arbeiter stiirmte eine Fiille von 
Problemen ein, die sie seelisch nicht verarbeiten konnten. Gerade diese Massen 
litten am meisten unter der kérperlichen und wirtschaftlichen Not, die ihrerseits 
wieder nervése und seelische Leiden im Gefolge hatte. So wurde gerade bei 
diesen Massen eine Seelenstimmung geschaffen, in der MiBgriffe einzelner kirch- 
licher Organe oder Personen sich ungeheuer verderblich auswirken muBten und 
allzu leicht tibersehen wurde, daB die Kirche in ihrem Oberhaupte von Anfang 
bis zu Ende nicht Krieg und Sieg, sondern nur Frieden und Volkerverbriiderung 
im Auge gehabt und alles getan hatte, die entsetzlichen Wirkungen des Krieges 
zu lindern und Ol in Wunden zu giefBen, die andere geschlagen hatten. Der Um- 
sturz von 1918 gab den arbeitenden Massen mehr Macht und Bewegungsfreiheit ; 
und es laBt sich nicht leugnen, daf die proletarische Freidenkerbewegung in einer 
Zeit, wo das ganze Volk in sinnlosen Vergniigungstaumel geriet und auch ein 
Teil der katholischen Organisationen der kitschigen Zeitstroémung in weitem 
MaBe erlag, die Zeitlage klar erkannte und mit ungeheurer Zahigkeit und scharfer 
Zielsicherheit vorwartsstrebte. Bald wuchsen tiberall selbstandige proletarische 
Freidenkervereine aus dem Boden. 

Das erste Ziel der Gesamtbewegung war die Schaffung einer einheitlichen 
deutschen Massenorganisation der proletarischen Freidenker. Jedes Jahr der 
Nachkriegszeit brachte die proletarische Freidenkerbewegung diesem Ziel einen 
Schritt naher. Der 1908 gegriindete ,,Zentralverband proletarischer Freidenker“ 
sog 1921 eine Anzahl! kleiner selbstandiger proletarischer Freidenkerorganisa- 
tionen in sich auf und etablierte sich als ,,Gemeinschaft proletarischer Frei- 
denker“. Neben ihm arbeitete als zweite Hauptorganisation der ,,Verein der 
Freidenker fiir Feuerbestattung‘‘ in Berlin. Da sich letzterer immer mehr aus 
einer freigeistigen Feuerbestattungskasse zu einer Freidenkerkampforganisation 
entwickelte, unter Hervorhebung der allgemeinen proletarischen Freidenker- 
aufgaben®, waren die Vorbedingungen gegeben zum letzten groBen Zusammen- 
schlu8. Nach Uberwindung zahlreicher Krisen und Entfernung stérender Ele- 


4 W. u. A. Lindemann, ,,Die proletarische Freidenkerbewegung“, Leipzig, Freidenker- 
Verlag, 1926; R. Zimmer, ,,Zur Geschichte des Freidenkertums‘ im ,,Freidenker-Taschen- 
kalender 1928‘‘, 97—106, Verlag Heute u. Morgen, Berlin. 

5 Lindemann, Prol. Fr.-Bewegung, 19. 
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mente kam es am 9. Januar 1927 im Plenarsitzungssaale des ehemaligen Herren- 
hauses zu Berlin® zur Verschmelzung des ,,Vereins der Freidenker fiir Feuer- 
bestattung‘ mit der ,,Gemeinschaft proletarischer Freidenker“. Die aus dieser 
Verschmelzung hervorgegangene Organisation, der eigentliche heutige proleta- 
rische Freidenkerverband Deutschlands, nennt sich ,,Verband fiir Frei- 
denkertum und Feuerbestattung“ mit dem Sitz in Berlin. Dieser Ver- 
band zahlte am 31. Dezember 1927 insgesamt 522 998 Mitglieder, wovon 24 026 
Personen unter 18 Jahren waren’. Die Mitgliederzahl ist in fortwahrendem 
Steigen begriffen und betrug Anfang April 1928 bereits 550 261. In dem Gesuch, 
das der ,, Verband fiir Freidenkertum und Feuerbestattung“‘ unter dem 14. Marz 
1928 an die preuBische Staatsregierung in Berlin richtete, um die Rechte einer 
Korperschaft des 6ffentlichen Rechtes zu erhalten, lesen wir betr. dieser Mit- 
gliederzahl den Satz: ,,Die Mitgliederzahl verteilt sich iiber das gesamte Ge- 
biet der deutschen Republik. Auf das Gebiet des Freistaates Preufien ent- 
fallen 367 508 Mitglieder.“ 

Als Hauptzweck dieses proletarischen Freidenkerverbandes wird in § 1 der 
Satzungen angegeben ,,die Verbreitung des Atheismus“. Die Mitglieder dieses 
Verbandes gehéren der kommunistischen und sozialistischen Partei an, im Vor- 
stande arbeiten die Vertreter beider Richtungen gemeinsam. Wenn auch von 

-der Griindung bis heute innerhalb des Verbandes scharfe Gegensatzlichkeiten 
bestehen zwischen den kommunistischen und sozialistischen Mitgliedern, die 
auf der Generalversammlung zu Frankfurt a.M., 14.—16. Juli 1928, sogar 
in schwerste persénliche Beschimpfungen ausarteten®, so ist doch zu bedenken, 
daB es sich bei diesem Familienstreit nur um gewisse mehr oder weniger radikale 
Methoden handelt, beide Richtungen aber in der letzten Zielsetzung, dem 
Kampf gegen jede Religion und der positiven Ausbreitung des Atheismus, 
vollstandig eins sind. Wir haben es in diesem Verbande mit einer antireligidsen 
Kampforganisation von gewaltigen Ausmafen zu tun, deren relativ schnelles 
Wachstum und klare Zielsetzung eine ernste Mahnung fiir uns bedeutet. Vor 
allem ist zu beachten, daB diese deutsche Organisation eingegliedert ist einem 
internationalen Verbande, der die Gefahr, die das proletarische Freidenkertum 
fir die Zukunft bedeutet, zu einer Weltgefahr macht. 


6 Den Tagungsbericht gibt der ,,Freidenker‘‘ 1927, Nr. 2. 

* Da in Schriften und Artikeln uber die proletarische Freidenkerbewegung die Zahlen- 
angaben usw. sich sehr wiedersprechen, habe ich an die Leitungen des ,,Verbandes ftir Frei- 
denkertum und Feuerbestattung“ in Berlin, der ,,Reichsarbeitsgemeinschaft der freigeistigen 
Verbande der deutschen Republik“ zu Leipzig und an das Generalsekretariat der ,,Inter- 
nationale proletarischer Freidenker‘‘ in Wien genau detaillierte Anfragen gerichtet, die von 
den drei Verbanden im einzelnen beantwortet wurden, so daB die obigen Angaben als zuver- 
lassig anzusehen sind. 

° Vgl. die von der kommunistischen Richtung herausg. Schrift ,,Zentrumssozialisten oder 


Opposition ?“‘, Berlin, Element-Verlag, 1928, dagegen ,,Unsere Arbeit — unsere Kritiker“, 
Berlin 1928. 
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Das war namlich das zweite Ziel der proletarischen Freidenkerbewegung der 
Nachkriegszeit, die proletarischen Freidenkerorganisationen, die sich gleich- 
zeitig mit der deutschen in verschiedenen Kulturlindern entwickelt hatten, zu 
einer internationalen Arbeitsgemeinschaft zusammenzuschlieBen. Durch zahe 
Arbeit wurde dieses Ziel im Jahre 1925 erreicht. Am Pfingstfeste jenes Jahres 
Kam es in Teplitz zur Griindung der ,,Internationale proletarischer 
Freidenker® (IPF.), die ihren Sitz in Wien VII, Hermanngasse 2, hat und 
heute 1 650 000 organisierte proletarische Freidenker in 16 Organisationen zahlt, 
die sich auf folgende zehn Lander verteilen: Deutschland, Osterreich, Tschecho- 
Slowakei, RuBland, Frankreich, Polen, Schweiz, Danemark, Belgien und Nord- 
amerika. Die IPF. hatte sich im Januar dieses Jahres fiir ihre Generalversamm- 
lung die Stadt Kiln ausgesucht. 

DaB die proletarische Freidenkerbewegung vor keinem Opfer zuriickscheut, 
hat sie wohl am besten dadurch gezeigt, da® sie im Kampf gegen die Kirche 
Hand in Hand geht mit freigeistigen Organisationen, deren Mitglieder zum 
groBen Teil biirgerlichen und gebildeten Schichten des Volkes angehéren. Im 
Oktober 1922 wurde in Magdeburg die ,,Reichsarbeitsgemeinschaft der frei- 
geistigen Verbande der deutschen Republik“ gegriindet (der freigeistige Fiihrer 
Tschirn nannte diese Magdeburger Tagung ,,das freigeistige Nizaa‘‘), der heute 
folgende Organisationen angehéren: Verband fiir Freidenkertum und Feuer- 
bestattung (550 261 Mitglieder), Volksbund fiir Geistesfreiheit (60 000), Deut- 
scher Monistenbund (10000), Bund sozialistischer Freidenker (20000), Bund 
der Freidenkerjugend (1000), Reichsverband dissidentischer Fiirsorge (75 000). 
Der Vorsitz wechselt alle zwei Jahre und liegt zur Zeit beim Volksbund fir 
Geistesfreiheit, dessen Geschaftsfiihrer Carl Peter, Leipzig, derzeitiger Vor- 
sitzender der Reichsarbeitsgemeinschaft ist. Die Zusammenarbeit der in der 
Reichsarbeitsgemeinschaft zusammengeschlossenen Verbande besteht in der ge- 
meinsamen Beratung aller Kulturfragen und Vertretung der gemeinsamen In- 
teressen bei den Parlamenten und Staatsbehorden, ferner in der Arrangierung 
von Propaganda-, Angriffs- und AbwehrmaBnahmen, die der Kampf fiir die 
atheistische Weltanschauung verlangt. Gewohnlich pflegt seit 1922 diese Reichs- 
arbeitsgemeinschaft jahrlich eine Werbewoche fiir Kirchenaustritt zu veranstalten. 
In der Kirchenaustrittswoche 1927 wurden tiber 1100 Versammlungen in ganz 
Deutschland gehaiten. 

Die Erfolge dieser zahen und zielsicheren Arbeit sind erschiitternd genug, wie 
uns die Kirchenaustrittsbewegung und die Zunahme der Konfessionslosen 
zeigt®. Die Kirchenaustrittsbewegung der Nachkriegszeit zeigt folgendes Bild: 


9 An Quellen kommen in Betracht: 1. Das Statistische Jahrbuch fiir das Deutsche Reich, 
46. Jahrg., 1927, 9. — 2. ,, Wirtschaft u. Statistik“, Berlin, 7. Jahrg. 1927, 492. — 3. Schneider, 
Kirchliches Jahrbuch fiir die evang. Landeskirchen Deutschlands, Giitersloh, 54. Jahrg., 1927, — 
4. Krose, Kirchliches Handbuch fiir das katholische Deutschland, Freiburg i. Br., 13. Band, 1926 
u. 14. Band, 1927. — Eine gute Zusammenstellung gibt der ,,Freidenker“ in Nr. 2, Jahrg. 1928. 
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im Jahre aus ee aus es 
1919 33.842 ital Seweqys 
1920 44 704 305 584 
1921 40 447 246 075 
1922 24 500 149 709 
1923 18 075 111 866 
1924 22 430 68 341 
(W925 <5 Ros atio2 oN eee ee 34 752 131 739 
fier sien eet saber (rey) | aoe eee 218 750 1 243 092 


Diese erschiitternde Statistik stimmt iiberein mit der von der Reichsstatistik 
festgestellten Zahl der Konfessionslosen?®. 

Diese Zahl, die 1910 im ganzen Reich trotz jahrzehntelangen Kampfes der 
Sozialdemokratischen Partei gegen das Christentum erst 209 348 betrug, ist bis 
1925 auf 1 550 649, also von 0,4% auf 2,5% der Gesamtbevolkerung, gestiegen. 
An der Spitze steht Hamburg mit 6,81% der Gesamtbevélkerung. Es folgen 
der Reihe nach Bremen (6,8%), Sachsen (5,5%), Braunschweig (4,84%), Thi- 
ringen (4,37%), Anhalt (4,18%), PreuBen 2,6% (iibersteigt also um ein geringes 
den Reichsdurchschnitt), Liibeck (1,34%), Hessen (1,31%), Baden (0,84°%,), 
Oldenburg (0,67%), Wiirttemberg (0,65%), Mecklenburg-Schwerin (0,58%%), 
Bayern (0,46%), Mecklenburg-Strelitz (0,31%), Lippe (0,16%), Schaumburg- 
Lippe (0,11). 

Dieser Vergleich der einzelnen Lander zeigt uns klar und deutlich, daB die 
Abfallsbewegung nicht in erster Hinsicht mit der Konfession, sondern mit den 
Grofstadt- und Industrieverhaltnissen zusammenhangt. Bezeichnend ist, daf 
z. B. in der Stadt Leipzig die Anzahl der Katholiken vom 1. Dezember 1910 bis 
16. Juni 1925 von 26 220 zuriickging auf 18.351, wahrend in der gleichen Zeit 
die Anzahl der Konfessionslosen stieg von 1464 auf 70 8992. 

Wie gro8 die Gefahr auch fiir unsere katholische Kirche ist, zeigt das 
Beispiel der Stadt Wien. ,,Dort stieg die Zahl der Austritte im Jahre 1919 auf 
7472, 1920 auf 7910, 1921 auf 8108, 1922 auf 9268, 1923 auf 22 888, 1924 auf 
10 422, 1925 auf 11 460, 1926 auf 13.505, 1927 wird, wenn die SchluBziffer be- 
kannt sein wird, die Rekordziffer erreicht sein mit etwa 25 00023.‘ 


10 Die deutsche Reichsstatistik kennt die Bezeichnung ,,Konfessionslose‘“‘ an sich nicht. 
Sie zahlt nur Ev.,-Kath., Andere Christen, Israeliten, Sonstige. Da der Begriff ,,Andere 
Christen“ auBerordentlich weit geht, so trifft die unter ,,Sonstige‘‘ erfaBte Zahl, von einer 
ganz geringen Differenz abgesehen, zusammen mit der Zahl der ,,Konfessionslosen“. 

M1 Der Freidenker’‘ 1927, Nr. 10. 

% Zustande in anderen deutschen Stadten sind zum groBen Teil geradeso betriibend, wie 
uns die Darlegungen von Kohler im ,,Almanach fiir die Didzese Rottenburg 1928‘, 135, zeigen. 

8 Mitteilung aus der Wiener ,,Reichspost“, zitiert in der ,,Vossischen Zeitung‘’ vom 
2. Februar 1928. 
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Im fast gleichen Verhaltnis stieg in Deutschland in der Nachkriegszeit diese 
Zahl der Feuerbestattungen, wie folgende Statistik zeigt: 


ss 
Im Jahre | Krematorien | Einascherungen 


1900 5 | 639 
1905 10 1 768 
1910 24 6 084 
1915 47 10 650 
1920 53 16 848 
1925 69 31 107 
1926 76 40 045 


Im Jahre 1927 standen beispielsweise in der Stadt Berlin 1095 Feuerbestat- 
tungen nur 1056 Erdbestattungen gegeniiber. Gleiche Prozentsdtze des Nieder- 
ganges des kirchlichen Lebens offenbaren uns die Statistiken der Taufen und 
Trauungen der katholischen Pfarramter. Bei all diesen Erscheinungen ist ferner 
zu berticksichtigen, daB ein bei weitem noch viel gréBerer Teil der Gemeinde- 
mitglieder, der innerlich gerade so abgestanden ist, 4uBerer Umstande wegen 
die letzten Konsequenzen nicht zu ziehen wagt und das kirchliche Leben der 
Form nach auBerlich weiter mitmacht. Wir sehen, wie iiberall die zahe, konse- 
quente Arbeit des proletarischen Freidenkertums reiche Friichte tragt. 

Diese Erfolge verdankt das proletarische Freidenkertum vor allem seiner 
klug ausgedachten, geradezu raffinierten Arbeitsmethode. 


2. Die Arbeitsmethode des proletarischen Freidenkertums. 


Fiir die Arbeitsmethode der proletarischen Freidenkerbewegung sind maB- 
gebend die Richtlinien, die die IPF. zu Pfingsten 1925 auf der Griindungs- 
tagung in Teplitz, und das Aktionsprogramm, daf dieselbe IPF. auf dem zweiten 
KongreB vom 12. bis 14. Dezember 1925 zu Leipzig ausgearbeitet hat. Diese 
internationalen Satzungen erhalten durch die Statuten der in den einzelnen 
Landern angeschlossenen Verbande ihre Erganzung und lokale Ausgestaltung. 
Fiir Deutschland kommen in Betracht die auf der Tagung am 9. Januar 1927 
zu Berlin beschlossenen Satzungen des ,,Verbandes fiir Freidenkertum und 
Feuerbestattung’’ und das ehemalige Programm der in diesen Verband einge- 
gangenen ,,Gemeinschaft proletarischer Freidenker. 

Bedingt sind die einzelnen Satzungen und Arbeitsrichtlinien durch Wesen 
und Zweck der proletarischen Freidenkerbewegung, die folgendermafen formu- 
liert werden: ,,Die proletarische Freidenkerbewegung ist ein Zweig der grofen 
sozialistischen Gesamtbewegung. Ihre Sonderaufgabe besteht darin, auf dem 
Boden des revolutionaren Klassenkampfes und des wirtschaftlichen Sozialismus 
durch Zerstorung der religiésen und biirgerlichen Ideologien in den Képfen des 
Proletariates an der Verwirklichung einer alle Volker und Rassen umfassenden 


53 ob 
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klassenlosen Gemeinschaftskultur mitzuarbeiten4.“‘ ,,Die vollige geistige Be- 
freiung der Arbeiterklasse setzt ihre 6konomische Befreiung voraus. Aber im 
Kampfe fiir diese 6konomische Befreiung ist die Bekampfung der geistigen Rtick- 
standigkeit der Arbeiter eine der wichtigsten Waffen.“ ,,Die Religion hat die 
Aufgabe, das Proletariat von seinen Lebensinteressen abzulenken!®.“ ,,Unser 
Kampf gegen Klerikalismus und Chauvinismus ist ein Teil des revolutionaren 
Befreiungskampfes und muB sich daher in den Dienst desselben stellen?’.“‘ ,,Die 
Kirche — so machtig sie auch 4uBerlich erscheinen mag — ist ein den gegen- 
wartigen kapitalistischen Verhaltnissen angepaBtes Uberbleibsel einer langst ent- 
schwundenen Epoche. Die gegenwartigen religidsen Ideologien sind zugleich mit 
der kapitalistischen Wirtschaftsordnung zum Untergange verurteilt?*.““ ,,Die 
Ausbeutung ist international und benutzt auch die Religion nur als Mittel zum 
Zweck. Der Ausbeuter braucht fiir sich keine Religion und liefert auch an 
Feinde und Andersglaubige. Der Ausgebeutete hingegen soll religids und patrio- 
tisch sein, d. h. Ideale haben, fiir die er zu hungern und, wenn es nottut, zu 
sterben bereit ist?®.“ 

Diese Satze der Richtlinien der IPF., aus denen der Geist ungeheurer Ver- 
bitterung und selbstsicherer Siegeshoffnung spricht, zeigen uns zundchst die 
Grundlage fiir die Arbeitsmethode der proletarischen Freidenkerbewegung. Die 
proletarische Freidenkerbewegung ist eine selbstandige Bewegung; aber sie 
arbeitet im Rahmen der gesamtsozialistischen Bewegung und ist dem allge- 
meinen politischen Kampf eingeordnet und untergeordnet. Wie samtliche wirt- 
schaftlichen, sozialen und politischen Bestrebungen des Sozialismus durch die 
Einheit des Klassenkampfes zu einer geschlossenen Front vereint werden, so 
auch mit ihnen die Bestrebungen des proletarischen Freidenkertums?°. 

Die Begrtindung dieser Einstellung, durch die sich die proletarische Frei- 
denkerbewegung wesentlich von allen sonstigen freigeistigenBestrebungen unter- 
scheidet, gibt die materialistische Geschichtsauffassung des Sozialismus. Lenin 
selber schreibt dartiber: ,,Marxismus ist Materialismus. Als solcher ist er ebenso 
der Religion feindlich wie der Materialismus der Enzyklopadisten des 18. Jahr- 
hunderts oder der Feuerbachsche Materialismus. Aber der dialektische Mate- 
rialismus Marx’ und Engels’ geht weiter als die Enzyklopaddisten und Feuerbach, 
indem er die materialistische Philosophie auf die Geschichte, auf die gesellschaft- 
lichen Wissenschaften anwendet. Wir miissen gegen die Religion ankampfen. 
Das ist das Abc des ganzen Materialismus, folglich auch des Marxismus. Doch 
der Marxismus ist nicht Materialismus, der bei dem Abc stehengeblieben ist. 


14 Punkt 13 der Richtlinien der IPF. 15 Ebd. Punkt 1. 16 Ebd. Punkt 5. 

1? Ebd. Punkt 9. 18 Ebd. Punkt 10. 19 Ebd. Punkt 12. 

20 DaB bei der zur Zeit in Deutschland in zwei Parteien gespalterien sozialistischen Be- 
wegung in bezug auf die Art der Durchfiihrung der Grundsatze leicht Gegensatzlichkeiten auf- 
treten, haben wir bereits oben bemerkt; in der Zielsetzung und in den grundsatzlichen Me- 
thoden sind beide Richtungen, wie schon erwdhnt, eins. 
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Der Marxismus geht weiter. Der Kampt gegen die Religion mu mit der kon- 
kreten Praxis der Klassenbewegung in Zusammenhang gebracht werden, die 
auf die Beseitigung der sozialen Wurzeln der Religion gerichtet ist. Keine Auf- 
klarungsbiichlein werden die Religion aus den im kapitalistischen Zuchthaus 
zermurbten Massen ausmerzen, die von den blinden, zerstérenden Kriaften des 
Kapitalismus abhangen, solange diese Massen selbst nicht gelernt haben werden, 
geeint, organisiert, planmaBig, bewukt gegen diese Wurzel der Religion, gegen 
die Herrschaft des Kapitals in allen Formen anzukampfen. Folgt aber daraus, 
daB das Aufklarungsbuch gegen die Religion schadlich oder iiberfliissig ist ? 
Mitnichten! Daraus folgt etwas ganz anderes. Daraus folgt, daB die atheistische 
Propaganda der Soziaidemokratie ihrer Grundaufgabe untergeordnet werden 
mu, namlich der Entfaltung des Klassenkampfes der ausgebeuteten Massen 
gegen die Ausbeuter?!.“‘ : 

Die proletarische Freidenkerbewegung hat also im Rahmen der gesamt- 
sozialistischen Bewegung, die durch Klassenkampf eine alle Volker umfassende 
klassenlose, rein diesseits gerichtete Gemeinschaftskultur schaffen und so durch 
eine Art Paradies auf Erden Himmel und Jenseits tiberfliissig machen will, 
Hebammendienste zu leisten, zundchst negativer Art, indem sie in scharfer Po- 
lemik gegen jede Religion und Kirche die ,,religidse Ideologie in den Koépfen des 
Proletariats‘‘ zerstért und so die Hindernisse fiir die religionslose Diesseitskultur 
wegrdumt, und dann positiv, indem sie darangeht, vom Standpunkte der reinen 
Diesseitskultur die Lebensgemeinschaften zu durchdringen. 

Als praktische Unterlage fiir diese doppelte Arbeit des proletarischen Frei- 
denkertums dient das Aktionsprogramm der IPF., dem Richtlinien fiir die an- 
geschlossenen Lander beigefiigt sind. In diesen Richtlinien wird als wichtigstes 
Kampfmittel gefordert: ,,Die Uberwachung des Gegners (d. h. der Kirche) in 
Hinsicht auf folgende acht Punkte: Klerikale Blatter, Hirtenbriefe, Kirchen- 
predigten, Missionstatigkeit, Gemeindepolitik, klerikale Gesetzesvorschlage, Ka- 
tholiken- und Pfarrertage, chronique scandaleuse. Aufer tiber die vorstehenden 
acht Punkte ist noch von den einzelnen Landern zu berichten Uber: Kirchen- 
besitz, dffentliche Aufwendungen fiir die Kirche in Staat und Gemeinde, Kirchen- 
steuern, Starkeverhdltnis der klerikalen Partei im Parlament und in den Ge- 
meindeverwaltungen, Einflu8 der Geistlichkeit in der Schule, klerikale Privat- 
schulen und Wohltatigkeitsanstalten, einschlagige Gesetze und Urteile.“ 

Wie im einzelnen diese Tatigkeit sich entfalten soll, dariiber schreibt der 
Kommentar zu den Richtlinien, die von W. und A. Lindemann verfaBte Pro- 
grammbroschiire ,,Die proletarische Freidenkerbewegung™, unter der Uberschrift 
,,Kontrolle des Gegners‘ folgendes: ,,Nicht nur im Reichsmafstabe muB die 
klerikale Politik beobachtet werden, nein, bis hinein in die kleinsten Gemeinden 
miissen wir die Taten der Kirche kontrollieren, ihren arbeiterfeindlichen Charak- 


2 Lenin, ,Der Kampf um die soziale Revolution‘, 1909, 275 ff. 
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ter aufzeigen und sie bekampfen. Wir brauchen dazu einerseits einen Stab von 
Freidenkerpolitikern und wissenschaftlichen Mitarbeitern, die standig die groBe 
Kirchenpolitik iiberwachen und das Material liefern, um vor den Massen wirken 
und die Gegenaktionen fiihren zu kénnen. Solche wichtigen kirchenpolitischen 
Erscheinungen der jiingsten Vergangenheit sind die Katholikentage, die Zen- 
trumsparteitage, das Bayerische Konkordat. Ferner miissen der Reichtum der 
Kirche, ihr Materialismus und ihre Habgier gebrandmarkt werden, wie sie sich 
zeigt in den Offentlichen Aufwendungen fiir die Kirche durch Staat und Gemein- 
den, in den Kirchensteuern und Kirchenanleihen, in der Unterstiitzung der 
Kirche durch Stiftungen der Kapitalisten. Ebenso gilt es, das kirchliche Wohl- 
fahrtswesen und ihre Jugend- und Gefangnisftirsorge zu beobachten. Weiter 
haben wir die Stellung der Kirche zur Monarchie, zum Kapitalismus, zu hoch- 
politischen Fragen aufzuzeichnen. SchlieBlich gilt es, die gesamte kirchliche, 
religidse und religionswissenschaftliche Literatur zu kritisieren, angefangen mit 
den Hirtenbriefen, Predigten und Veréffentlichungen in der kirchlichen Lokal- 
presse bis zu den Werken der Theologen und Geschichtsprofessoren??.“ 

Daf das proletarische Freidenkertum sich griindlich tiber alle diese Fragen 
zu orientieren sucht, beweist der Biicherbestand seiner auf dem Kultursekretariat 
zu Berlin eingerichteten und noch in Entwicklung befindlichen Bibliothek. 
Unter den 2500 Werken, die das gesamte Wissenschaftsgebiet angehen, befinden 
sich auBer 110 Banden tiber allgemeine Religionsfragen, 90 Banden iiber Erzie- 
hung und Schule, 45 Banden tiber freigeistige Bewegung und 70 Banden iiber 
kulturgeschichtliche Fragen, unter denen auch die Werke iiber Aberglaube und 
Ketzerverfolgungen eingereiht sind, noch insgesamt 700 Bande, die das rein 
kirchliche Leben und die kirchliche Literatur betreffen. Von diesen 700 Banden 
beschaftigen sich 400 mit der katholischen und 180 Bande mit der evangelischen 
Kirche. Unter den katholischen Werken finden wir Schriften iiber die Geschichte 
der Konzilien, ttber Katholische Aktion, Papst- und Jesuitengeschichte, die 
Erlasse und Rundschreiben der Papste und Bischéfe, katholische Vereinslite- 
ratur, Marianische Kongregationen, katholische Lebensbilder und selbst katho- 
lische Andachts- und Gebetbiicher. Von den 200 Mappen, die das Archiv um- 
faBt, behandeln 55 Mappen das kirchliche Leben, 30 Mappen die Schulfrage 
und 20 Mappen Konkordatsangelegenheiten. Unter den regelmafig ausliegenden 
Zeitschriften sind 16 katholische und 5 evangelische. 

Mit welcher Intensitat diese Arbeitsrichtlinien seit ihrer Festlegung im Herbste 
1925 durchgeftihrt sind, davon zeugt jede Nummer der sozialistischen Presse. 
International Bedeutsames wird im ,,Atheist‘‘ behandelt, die kirchlichen Ver- 
hadltnisse Deutschlands im ,,Freidenker‘‘, die chronique scandaleuse hauptsdch- 
lich in der seit Oktober 1927 im Element-Verlag, Berlin, erscheinenden 14-Tages- 
zeitung ,,Der Pfaffenspiegel“ und in der kommunistischen und sozialistischen 


22 Lindemann a.a.O., 53 f. 
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Tagespresse, wobei letztere sich sehr stark den Gegenden und Verhaltnissen 
anpaBt, in Sachsen vielfach noch scharfer ist als die kommunistische Presse, in 
tiberwiegend katholischen Landgegenden sich bedeutend zahmer zu gebarden 
wei. Als eigentliches Organ gilt in Deutschland nur der ,,Freidenker‘. Doch 
arbeitet der ,,Pfaffenspiegel‘’ ganz im Sinne der Richtlinien, wobei er an ge- 
wissenloser Leichtfertigkeit der Berichterstattung und an Gemeinheit der Dar- 
stellung den sachlicher gehaltenen ,,Freidenker“ weit iibertrifft. 

Auf Grund regelmafiger Durchsicht der in Betracht kommenden Presse 
kann ich versichern, da& die Kontrolle und Brandmarkung der Kirche mit 
geradezu staunenswerter Systematik und Konsequenz durchgefiihrt wird. Den 
Gehaltern der Domherren und Bischofe werden genau so eingehende Artikel 
gewidmet wie dem Fehltritt irgendeines Pfarrers einer westdeutschen Didzese 
oder den Unterschlagungen des Rechnungsfiihrers einer Kélner Pfarrei. Der 
Fasten-Hirtenbrief des Bischofs von MeiBen findet eine geradeso liebevolle Be- 
handlung wie der Dortmunder Katholikentag. Die Hodhe der Stolgebiihren am 
Niederrhein oder in Schlesien wird mit demselben hafgescharften Blick kriti- 
siert wie der literarische Streit zwischen Friedrich Muckermann und Leo Weif- 
mantel, Jakob Kneip, Ernst Michel oder irgendeine unvorsichtige Bemerkung in 
der Predigt eines Kaplans einer siiddeutschen Didézese. 

Von Tag zu Tag erkenne ich mehr, welch System in dieser Arbeit liegt, wie 
immer starker die Forderung durchgefiihrt wird: ,,Das ganze Material mu8 
durch unsere Freidenkerpresse und durch die Arbeiterpresse tiberhaupt den 
Massen zugdnglich gemacht und durch Beispiele aus dem taglichen Leben 
lebendig gestaltet werden. Darum brauchen wir ebenso notwendig einen Stab 
von Funktionaren und Mitarbeitern in Stadt und Land. Sie alle miissen an Ort 
und Stelle das Material sammeln, sie miissen diese Dinge an die Presse und die 
_ Leitungen berichten als Freidenkerkorrespondenten. Im Betrieb und im Wohn- 
bezirk muB diese Kontrolle und Brandmarkung des Gegners (d. h. der Kirche) 
standig erfolgen. Das alles muf organisiert werden.“ 

Ziel der proletarischen Freidenkerbewegung ist also, tiberall in den Gemeinden 
lokale, ehrenamtliche Funktionare anzustellen, die beobachten und an die Lei- 
tung und Presse Bericht erstatten miissen. Dort wird das Material von dem 
obengenannten Stabe, den sogen. wissenschaftlichen Mitarbeitern zu Artikeln 
verarbeitet und der drtlichen Presse bzw. auch den nationalen und internatio- 
nalen Organen zugeleitet. Daneben werden Mifstande der kirchlichen Vergangen- 
heit durch Corvins ,,Pfaffenspiegel‘‘ und durch neue Werke, von denen das jiingst 
in neuer Auflage erschienene Werk ,,Wendel, Die Kirche in der Karrikatur", viel 
Staub aufgewirbelt hat, immer wieder von neuem aufgewarmt. Das Neue aber 
ist die systematische, regelmaBige lokale Kontrolle und Brandmarkung der 
Kirche von heute. Wie ungeheuer zerstorend diese polemische Tatigkeit des 


23 Lindemann a. a. O. 
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proletarischen Freidenkertums sich auswirkt, dariiber wird mancher Seelsorger 
aus eigener Erfahrung Bescheid wissen. Uber die Aufgaben, die sich hieraus fiir 
unsere Seelsorge ergeben, werde ich in einem besonderen Artikel vorliegender 
Zeitschrift eingehende Darlegungen bieten™. 

Aufer dieser rein destruktiven Tatigkeit des proletarischen Freidenkertums 
aber sprechen die Arbeitsrichtlinien der IPF. auch von positiven Aufgaben, deren 
Ziel die Schaffung einer proletarischen Menschheitskultur ist. Ein Fuhrer der 
proletarischen Freidenkerbewegung, Dr. P. Krische, zeichnet dieses Ziel mit den 
Worten: ,,Die einzige, vom Weltbild des Freidenkers abgeleitete Parole lautet: 
Wir haben nur dies eine Leben. Fiir alle, die Menschenantlitz tragen, ein Leben 
in Freiheit, Friede und Freude zu schaffen, ist die Aufgabe, welche einer Mensch- 
heit zugewiesen ist, die auf dem Boden des neuzeitlichen Weltbildes des Frei- 
denkers steht?>.“ 

Um dieses Ziel zu erreichen, sucht das proletarische Freidenkertum das All- 
tags- und Gemeinschaftsleben mit seiner rein diesseitigen Weltanschauung posi- 
tiv zu durchdringen, enge Verbindung von Weltanschauung und taglichem Leben 
zu schaffen. Es zeigt hier, daB es ein feines Sensorium hat ftir die geistige Zeit- 
stroémung, daB es ihm aber auch nicht gelingt, sich diesen irrationalen Str6émun- 
gen der Gegenwart selber vollstandig zu entziehen. Interessant ist zu beobachten, 
wie das proletarische Freidenkertum hier mit sich ringt. In dem schon mehrfach 
erwahnten Kommentar zu den Arbeitsrichtlinien heiBt es: ,,Gibt es tiberhaupt 
noch so etwas wie Gemeinschaftsleben? Stirbt es nicht immer mehr ab? — 
Dieser Gedanke ist bei vielen Arbeitern vorhanden. Sie blicken auf das Absterben 
des kirchlichen Gemeinschaftslebens und ziehen daraus falsche Schliisse fiir das 
Gemeinschaftsleben tiberhaupt. Sie sehen den Wald vor lauter Baumen nicht. 
Die Kirche hat einmal eine groBe Rolle im Leben des Menschen gespielt. Sie 
begleitete ihn von der Wiege bis zum Grabe. Im Gotteshaus fanden nicht nur 
Gottesdienste, Taufen usw. statt, in ihm versammelte man sich auch zu vielen 
anderen Gelegenheiten. Es war das Beratungshaus der Stadter und Dérfler im 
Mittelalter. Es war die letzte Zufluchtsstatte, in die man sich bei Angriffen zu- 
riickzog. Selbst die Geselligkeit kam dort zu Wort. Familie und éffentliches 
Leben, alles stand unter dem Einflu& der Kirche; die Kirche gab allem erst die 
rechte Weihe. Von dieser stolzen Hohe und Lebensfiille ist die Kirche herab- 
gesunken zu der Ode und Lebensferne, in der wir sie heute finden. Was sie noch 
leistet, ist so wenig, daB es leicht von der Arbeiterschaft selbst erledigt werden 
kann. Daraus folgern viele, das bedeute also ein allmahliches Absterben jener 
Seiten des Lebens, die die Kirche beherrscht hat. Sie weisen darauf hin, daB 
man fiir naturwissenschaftliche Vortrage keine Gemeinschaft braucht. Die 


** Anm. der Schriftleitung. Der Artikel, der unter der Uberschrift ,,Das proletarische 
Freidenkertum der Gegenwart und unsere Seelsorge“ bereits im Manuskript vorliegt, wird im 
1. Heft des kommenden Jahrgangs erscheinen. 

© Krische, ,,Das Weltbild des Freidenkers‘“ im ,,Freidenker-Taschenkalender 1928, 82. 
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Jugendweihe kénne man zugunsten der amtlichen allgemeinen Schulentlassungs- 
feier abbauen, und tiber die Totenfeiern werde schlieBlich die Zukunft ent- 
scheiden. — Da beriihrt es merkwiirdig, daB die Entwicklung der letzten Jahre 
einen ganz anderen Weg gegangen ist. Ist das etwa ein Neuaufleben des Sekten- 
tums, Gemeinschaftsduselei?* ?‘ 

Das Freidenkertum l4Bt diese Frage offen. Wir beantworten sie mit dem 
altchristlichen Wort: ,,anima naturaliter christiana.‘‘ Was uns an dieser Stelle 
interessiert, ist die Tatsache, daB das proletarische Freidenkertum diese geistige 
Zeitstr6mung erkennt und sich bemiiht, ihr gerecht zu werden, indem es durch 
eine positive Durchdringung des Gemeinschaftslebens mit dem Geist seiner dies- 
seitigen materialistischen Weltanschauung die religidsen kirchlichen Gemein- 
schaften in ihrem Lebensaufgabenkreise zu ersetzen und das Sehnen der geistigen 
Menschenseele irgendwie zu stillen sucht. In diesem Sinne sagt der Freidenker- 
schriftsteller 7h. Mayer im Hinblick auf die proletarischen Gemeinschaftsfeiern: 
,,Durch des Lebens harte Arbeit und Not zermiirbt brauchen wir Stunden, um 
neue Kraft und neue Uberzeugung und Treue zu finden fiir neuen Kampf um 
unsere Menschenwiirde und Menschenrechte. Erst die harmonische Vereinigung 
des Verstandes mit dem Gefiihlsleben bedingt das eigentliche notwendige Gleich- 
gewicht im Menscnenleben?’.“ Hier zeigt sich kiar der EinfluB der gegenwartigen 
Geistesstr6mung auch auf das proletarische Freidenkertum. 

Die Notwendigkeit einer positiven Durchdringung des Lebens mit dem Geist 
der Weltanschauung ergab sich zundachst fiir jene bedeutenden Lebensmomente, 
denen die Religionen aller Volker zu allen Zeiten tieferen Inhalt zu geben ver- 
sucht haben: Geburt, Heirat, Tod usw. Wie sehr es die christliche Religion ver- 
standen hat, in tiberragender Weise diese Lebensmomente mit Geist und Inhalt 
zu durchdringen, offenbart gerade die Geschichte der Freidenkerbewegung. In 
wie vielen Fallen erfolgt der Kirchenaustritt erst, wenn das letzte Kind konfir- 
miert ist! Auch der religiés abstandige Arbeiter laBt meist noch seine Kinder _ 
taufen. Zur Beerdigung findet man den Weg wieder zu Pfarrhaus und Kirche 
usw. Sollte der Abfall der Arbeitermassen von der Religion ein dauernder sein, 
dann muBte gerade hier das Freidenkertum etwas Positives zu schaffen suchen. 
Das hat es getan. In einer Anzahl programmatisch ausgearbeiteter Feiern sucht 
es bei diesen Anlassen die Kirche positiv zu ersetzen®®. 

An Stelle der Taufe tritt die Kindesfeier. Von entsprechenden Gedichten usw. 
umrahmt soll der Ansprache folgender Gedanke zugrunde gelegt werden: ,,Als 

26 Lindemann a.a.O., 57. 


27 Mayer, ,,Feiern u. Feierstunden freidenkender Menschen“, Freidenker-Verlag, Leipzig, 
1925, 6. 

28 Im Rahmen eines Zeitschriftenartikels ist es nattirlich unmoglich, daB ich einzelne Bei- 
spiele solcher Feiern anfithre. Es kann sich hier nur um Darlegung der Methoden selber handeln. 
Ich denke, in einer eigenen Schrift, die ich voraussichtlich im kommenden Winter im Volks- 
vereins-Verlage unter dem Titel ,,Arbeiterschaft, Freidenkertum und Kirche“ herausgeben 
werde, die hier angeschnittenen Probleme in weiterer Ausfiihrung darzulegen. 
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Mensch wurde dieses Kind geboren. Menschenwiirdig soll es leben. Das Kind 
weiB nichts von Siinde. ,Siinde‘ ist Unrecht tun seinem Mitmenschen. Nur 
Wahrheit soll das Kind erfahren, nicht Liige, Marchen, Jenseitsversprechungen. 
Sein Lebensinhalt soll sein: Nutze dem groBen Ganzen, reihe dich ein in das 
egroBe Ganze. Es soll erzogen werden zum Glied einer neuen Menschheit, die 
nichts iiber sich, aber auch nichts unter sich kennt??.“ 

Die Stelle der Kommunion oder Konfirmation vertritt die Jugendfeier, auch 
,, Jugendweihe“ genannt. Gerade diese Feier hat das proletarische Freidenker- 
tum in den letzten Jahren immer reicher und lebenswarmer auszugestalten ver- 
sucht und Programme zusammengestellt, die, rein kiinstlerisch betrachtet, nicht 
iibel sind. Grundgedanke ist: ,,Wahrend eure Schulkameraden in dieser Stunde 
ein Geliibde ablegen miissen, dem Glauben an Gott und den Dogmen der Kirche 
treuzubleiben, sollt ihr als freie Menschen ohne Glauben an Gotter, aber mit 
dem Glauben an euch und eure eigene Kraft hinausziehen ins Leben. Deshaib 
vorwarts, aufwarts zu freiem Menschentum, zu allgemeiner Menschengemein- 
schaft*°!* 

Die kirchliche Trauung wird ersetzt durch die Ehegriindungsfeier, deren Ge- 
danke gipfelt in der Forderung: ,,Ihr sollt das kommende Geschlecht schaffen 
und erziehen, die Menschen hoher ztichten zu Wirklichkeitsmenschen, die in 
selbstloser Hingabe ringen um die Befreiung der Menschheit*2.“ 

Am schwersten ringt das Freidenkertum mit seinen Mitgliedern, wenn es die 
kirchliche Beerdigung durch die freidenkerische, priesterlose Feuerbestattung zu 
ersetzen sucht. Es begriindet deshalb zunachst die Idee der Feuerbestattung 
mit den Worten: ,,Es gibt fiir uns Proletarier keine Familiengraber mehr. Die 
~ Jugend wird in alle Welt zerstreut, niemand ist mehr da, um in treuer Liebe das 
Grab der Angehorigen zu pflegen. Deshalb entspricht es unserer Klassenlage, 
die Toten zu verbrennen und ihre Asche zu zerstreuen*?.‘‘ Die Feuerbestattung 
wird also symbolisch zu erklaéren versucht. Durch die organische Verbindung 
der Feuerbestattungsorganisation mit der proletarischen Freidenkerbewegung 
ist ferner eine 6kenomische Grundlage fiir die dauernde Bindung der Mitglieder 
an den Freidenkerverband geschaffen, die wegen der relativ geringen Beitrage 
materielle Vorteile gewahrt und manchen anlockt. Grundgedanke der Feuer- 
bestattungsfeier selber ist: Der einzelne Mensch ist bedeutungslos, verganglich, 
sein Leben hat nur Sinn im Rahmen der Gemeinschaft, im Ringen fiir eine neue 
gliickliche Menschheit. 

Wie sehr das proletarische Freidenkertum ringt, die wichtigen Lebensmomente 
weltanschaulich zu durchdringen, zeigt am besten das Suchen nach Neuem in 
dieser Hinsicht. So betont Trotzki die Notwendigkeit einer eigenen Feier anlab- 
lich des Eintritts des Schulentlassenen in das Produktionsleben, einer sogen. 
Produktionskonfirmation, die bereits in einigen Fallen durchgefiihrt wurde®*. 


29 Mayer a.a.O., 7. 30 Ebd. 13 ff. $1 Ebd. 8. 82 Lindemann a.a.O., 59. 
88 Trotzki, ,,Fragen des Alltagslebens“ 71, zitiert bei Lindemann a. a. O., 60. 
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Aufer diesen wichtigen Lebensmomenten ist vor allem erforderlich, jenen 
Tagen des Jahres, die der Besinnung und seelischen Vertiefung dienen sollen, 
weltanschaulichen Inhalt zu geben. Letztes Ziel ist fiir die proletarische Frei- 
denkerbewegung die Abschaffung samtlicher christlichen Feste und ihre Er- 
setzung durch offizielle proletarische, freidenkerische Festtage. Solange es durch 
die sozialistische Gesamtbewegung die politische Macht nicht errungen hat, kann 
es sich nur darum handeln, den christlichen, staatlich anerkannten Festen einen 
andern Inhalt zu geben. So wird Weihnachten zum Fest der Wintersonnen- 
wende. ,,Wie die Sonne an diesem Tage wieder aufsteigt, so hat auch die revo- 
lutionare Bewegung ihren Tiefpunkt iiberwunden, und wir sind auf dem Sieges- 
zuge; auch unser Frithling wird kommen*‘.‘‘ Dieses Fest, das bislang dem Ar- 
beiter Erinnerungstag der Geburt des Welterlésers von der Siinde war, wird also 
zum Symbol der Selbsterlésung des Menschen von der brutalen Macht des Mit- 
menschen. Dieser Gedanke soll durch Artikel, entsprechende Wintersonnen- 
wendfeiern usw. systematisch eingesenkt werden in die Seelen der Arbeiter, um 
so die christliche Idee, die gerade Weihnachten auch den religids Abgestandenen 
leicht einmal wieder zur Kirche zieht, mit der Zeit unwirksam zu machen. Bei 
der Sommersonnenwendfeier soll vor allem das Feuer, das durch die Feuer- 
bestattung und die damit verbundene Zerstérung christlichen Glaubensgehaltes 
revolutionadre Bedeutung gewonnen hat, eine symbolische Rolle spielen. In 
Leipzig wurde im letzten Jahr diese Feier am Abend des 25. Juni bei Fackel- 
schein in der Weise begangen, daB man nach turnerischen und ahnlichen Dar- 
bietungen einen Riesenscheiterhaufen, aus dem oben ein groBes Holzkreuz 
herausragte, anziindete. Als das Kreuz in den Gluten zusammengebrochen war, 
begann Th. Mayer die Festrede, die in dem Gedanken gipfelte: So wie das Kreuz, 
das Symbol des Christentums, das keine Erlésung gebracht, sondern nur neue 
Kreuze auf die Menschheit gelegt hat, soeben zusammenbrach und die Flamme, 
das Symbol der Lebensbejahung und der Lebensfreude, gesiegt hat, so siegt 
immer mehr der Geist freien, sich selbst erldsenden Menschentums tiber die 
Reaktion kirchlicher Machte. ,,Zum Schlu& sprangen Burschen und Méadel 
Hand in Hand tiber die lodernde Flamme, in die mancher Katechismus und 
manch andere Schund- und Schmutzschrift geworfen wurde*®.“ 

Auch auf dem Gebiete der Karitas, auf dem die Kirche so Hervorragendes in 
allen Jahrhunderten gewirkt, sucht das proletarische Freidenkertum die Kirche 
zu ersetzen, um ihr so die Méglichkeit zu nehmen, durch Betatigung der in Gott 
griindenden Menschenliebe Menschen zu Gott zu fiihren. Eigene Sammlungen 
zu Weihnachten, Schulentlassung, bei Todesfallen sollen veranstaltet, eigene 
Frauenhilfen und Nahstuben eingerichtet werden®*. — Sollten einmal gréBere 


34 Lindemann a.a.0O., 48. 
85 Bericht der ,,Leipziger Volkszeitung“, 2. Beilage zu Nr. 148, 1927. 
36 Vgl. Lindemann a.a. O., 62. 
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Massen der Arbeiter auf diese Weise dahin kommen, daB sie in Tagen der Not 
die helfende Hand der Kirche zuriickweisen, so diirfte kaum Hoffnung vorhanden 
sein, diese Menschen wieder fiir die Religion zu gewinnen. Die auBerste Ent- 
fremdung ist dann eingetreten, wenn jemand in Tagen der Not die rettende Hand 
eines anderen zurtickstoBt. 


Erst recht bemiiht sich das proletarische Freidenkertum, das Alltagsleben 
durch seine Weltanschauung neu zu gestalten. Es schafft eigenen Bilderschmuck 
fiir die Wohnstuben, eigene Literatur, eigene Kino- und Theaterstticke, in denen 
die Lebens- und Alltagsprobleme vom Geiste der diesseitigen Weltanschauung 
erfaBt werden. Eine eigene Zeitschrift ,,Proletarische Heimstunden. Zeitschrift 
fiir proletarische Literatur, Kunst, Aufkléarung und Unterhaltung tragt die — 
Ideen in weitere Kreise. Als richtunggebend gilt hier vieles, was.das Arbeiter- 
bildungsinstitut Leipzig geschaffen hat und in der Zeitschrift ,,Kulturwille“ ver- 
offentlicht. Wenn wir von der Weltanschauung absehen und das Gebotene rein 
ktinstlerisch betrachten, so muB manches uns geradezu beschamen im Hinblick 
auf den Kitsch, der sich bei uns vielfach in Auffiihrungen und Darbietungen 
unserer Vereine findet. 


In Schulungskursen sucht das proletarische Freidenkertum seine Mitglieder 
fiir die sozialen und kulturellen, fiir die Fragen der Erziehung und Schule im 
Sinne seiner Weltanschauung durchzubilden. Eigene Diskussionsabende und 
Elternabende werden veranstaltet. Die Schaffung einer eigenen Freidenkerhoch- 
schule ist in Aussicht genommen. In Funktionar- und Rednerkursen sucht man 
ein eigenes freidenkerisches Laienapostolat zu erziehen. Ein Winterprogramm 
von Gotha berichtet z. B. von regelmaRiger Schulung der Betriebs- und Woh- 
nungsbezirksvertrauensleute des proletarischen Freidenkertums, von einer be- 
sonderen Rednerschulung. Jedem der Teilnehmer, die alle 14 Tage zusammen- 
kamen, wurde ein bestimmtes Thema gegeben, auf das er sich vorbereiten und 
liber das er sprechen muBte, z. B. die Aufgabe, bei einer Jugendweihe, am Grabe 
eines Kindes usw. eine Ansprache zu halten. Drei bis vier Reden wurden an den 
einzelnen Schulungsabenden gehalten und durchgesprochen. Das Gothaer 
Winterprogramm von 1925/26 enthalt u. a.: 


1. Durcharbeitung des Kirchlichen Jahrbuches von Schneider. 

2. Durcharbeitung der amtlichen Ziffern der Kirchenaustrittsbewegung. 
3. Durcharbeitung der Broschiire von Lenin iiber die Religion. 

4. Wie organisieren wir am besten die Landagitation ? 


Im letzten Jahre wurden in fast allen Ortsgruppen des ganzen Reichs syste- 
matisch die Fragen ,,Reichsschulgesetz“ und ,,Reichskonkordat‘' durchgear- 
beitet. Mit welchem Eifer sich der Sozialismus der Erziehungsfragen annimmt, 
und wie er auch dort von seiner Weltanschauung aus Positives zu schaffen sucht, 
davon zeugt besonders die immer mehr anwachsende sozialistische Kinder- 
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freundbewegung, die insgesamt bereits 300000 Kinder in 3000 Gruppen um- 
faBt, wovon etwa ein Drittel auf Deutschland entfallt3’, 

Nachdem wir so das konkrete lebendige Ringen des proletarischen Freidenker- 
tums um Welteroberung im grofen und in manchen Einzelziigen kennengelernt 
haben, ergibt sich von selber die Pflicht der Selbstbesinnung und ernster Ge- 
wissenserforschung fiir unsere Seelsorge: ,,Ut vigilantiores simus!* 


87 Da ich gelegentlich in dieser Zeitschrift eine eingehende Darlegung dieser Bewegung 
geben werde, kann ich mich an dieser Stelle auf diesen Hinweis beschranken und verweise 
zunachst auf die griindliche Behandlung der Kinderfreundbewegung von P. Zyrill Fischer 
O. F. M. in ,,Sozialistische Erziehung“, Wien 1926; ,,Die Kinderfreundbewegung“, 4. Aufl., 
Wien (0. J.); ,,Heilandsfeinde als Kinderfreunde“, Werl i. W. 1928. 
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Seele und Umwelt des Landkindes. 


Von Dechant W. Liicking in Ippendorf bei Bonn. 


eide scheinen so klar und durchsichtig zu sein, so leicht zu beurteilen: die 
Bees Seele des einfachen Dorfkindes und die schlichten, ewig 
gleichbleibenden Verhdltnisse seiner Umwelt. Aber ,,stille Wasser griinden tief‘; 
gerade das scheue, verschlossene Kind des Landes laBt nicht leicht auf den Grund 
seiner Seele schauen, und die Welt, die sich in dieser Seele spiegelt, ist keines- 
wegs immer das Idyll, das sie zu sein scheint. Es ist darum erfreulich, daS man 
auch die Psychologie des Landkindes immer mehr zu erforschen sucht, sowohl 
mit wissenschaftlichen Methoden als auch auf dem Wege praktischer Beobach- 
tungen und Erfahrungen. Als literarischer Niederschlag dieser Bemtthungen um 
die Kenntnis seiner Seele liegen aus neuerer Zeit besonders zwei wertvolle Bucher 
vor: die ,,Psychologie des Landkindes‘ von Paul Bode und Hans Fuchs 
(Halle, Padagogischer Verlag von Hermann Schrodel) und ,,Die landliche 
Volksbildung in ihrer zeitgemaBen Gestaltung“, herausgegeben von P. J. 
Kreuzberg (Verlag von L. Schwann in Diisseldorf). Ersteres Werk ist eine tief- 
gehende Forschung auf ,,geisteswissenschaftlicher Grundlage“‘, die als Material 
der Beobachtung die Landbevoélkerung des dstlichen Deutschlands (Masuren) ge- 
habt hat, die aber in vorziiglicher Weise die Grundziige aufzeigt, nach denen das 
Landkind in seiner Beziehung zur Umwelt betrachtet werden muff. Mit dem 
zweiten Werk eréffnet der Verlag L. Schwann in gliicklichster Weise eine Buch- 
reihe ,,Schwannscher Biicher fiir landliche Volksbildung“, die — nach dem Vor- 
wort — der landlichen Volks- und Fortbildungsschule, der Volkshochschule und 
dem freien Bildungswesen dienen soll. Dieser grundlegende erste Band la8t neben 
dem um die landliche Volksbildung so verdienten Herausgeber Schulrat Kreuz- 
berg die bekanntesten rheinischen Dorffiithrer in Einzelaufsatzen zu Wort kom- 
men und zeigt nach Schilderung der jetzigen Gesamtlage der landlichen Volks- 
bildung die Beziehungen der Heimat, des Staates, der Religion, der Schule usw. 
zur landlichen Volksbildung. Spezialschriften zum Thema Seele und Umwelt 
des Landkindes sind dann noch die aus elsdssischen Verhdltnissen gewonnenen 
seelenkundlichen Erfahrungen, die Ernst Heywang unter dem Titel ,,Das Land- 
kind“ im Verlag von Ernst Wunderlich in Leipzig (2. Auflage 1924) erscheinen 
lieB, und die griindliche Abhandlung von Dr. H. Giittenberger: ,,Das Landkind 
nach Umwelt und Eigenart“ (Osterreichischer Bundesverlag fiir Unterricht, 
Wissenschaft und Kunst, Wien 1925), die mit reichem Material die Lage der 
Landjugend in Osterreich aufdeckt. Die Einwirkung der Kriegs- und Nach- 
kriegsjahre auf die Bauernbevélkerung evangelischer Landstriche schildert der 
protestantische Pfarrer Karl Themel in Heft 8 der ,,Schriften zur Dorfkirche“: 
Die religidse Lage auf dem Lande in der Nachkriegszeit“, und gewahrt 
darin einen Einblick in die auch fiir uns lehrreiche Art und Weise, wie die evange- 
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lische Kirche mit der Krisis des Landes, die nicht zuletzt eine religidse Krisis ist, 
fertig zu werden sucht. — Es ist fiir den dorflichen Seelsorger und Erzieher — auch 
wenn er Kenner des Landes ist — nicht nur interessant, sondern auch seiner 
Arbeit durchaus férderlich, die Ergebnisse dieser Forschungen und Beobach- 
tungen zu studieren, sie mit der eignen Erfahrung zu vergleichen, um so die Seele 
der Landjugend immer besser verstehen zu lernen, wie sie ihrer Grundrichtung 
nach ist und wie sie sich gewandelt hat unter dem Einflu® des Zeitgeistes. Auch 
der Seelsorger und Lehrer des Dorfes kann ja bei seiner Berufstatigkeit nicht 
stets in alten Geleisen fahren, sondern muB seine Arbeit methodisch bestimmt 
sein lassen durch die jeweilige seelische Lage der Jugendlichen. Im folgenden 
kann es sich nur darum handeln, auf einige charakteristische psychologische 
Eigenschaften hinzuweisen, die das Landkind vom Stadtkind unterscheiden und 
die durch die Einfliisse der Umgebung bedingt sind. Es soll dabei nicht nur das 
eigentliche Kindesalter, sondern vor allem das Schul- und Reifealter ins Auge 
gefaBt und namentlich die Beziehung zum religids-sittlichen Leben hervor- 
gehoben werden. 


I. Das Landkind und die Natur. 


Das Landkind ist aufs innigste verwachsen und verbunden mit der Natur. 
Das ist nicht nur der am meisten in die Augen fallende Unterschied zum Leben 
des Stadtkindes, das ist auch einer der wichtigsten Griinde fiir die dem Land- 
kind eigene Entwicklung. Diese urspriingliche Verbundenheit mit der Natur ~ 
bedeutet einen gewaltigen Vorteil der Landjugend anderen Kindern gegeniiber. 
Es liegt im Menschen, besonders im jungen Menschen, als rein nattirliche Anlage 
der Zug zur Natur. Der Mensch mochte mit der Natur verwurzeln! Diese An- 
lage, die in den Industrievierteln unserer GroBstadte trotz ihrer Parks und Griin- 
platze oft so traurig verkiimmern muB, kann sich in der freien Luft des Land- 
lebens ungehindert auswirken. Eine Welt von Schénheit umgibt mit der Natur 
das Landkind. Wohl wird das Kind sich dieser Schénheit zunachst nicht be- 
wuBt. Es erlebt bis etwa zum 10. Lebensjahr die Natur nicht. Aber langsam geht 
ihm der Sinn dafiir auf, und wenn es auch nie zu romantischer Naturschwarmerei 
kommt und rein Aasthetisches GenieBen nicht Bauernart ist, so kommt es doch 
zu einer tiefen Liebe zur Heimaterde. Es ist nicht wahr, da der Bauer stumpf- 
sinnig der Natur gegeniiberstehe, und da® er nur in kiihler Berechnung den 
Stand der Saaten priife, wenn er sein Sonntagsvergniigen darin findet, stummen 
Mundes, aber leuchtenden Auges durch Acker und Flur zu wandeln. 

Wie formt die Art der Landschaft den Charakter des Landbewohners! Wie 
werden die Menschen so verschieden im Gebirge und in der Ebene, an sonnigen 
Strémen und in schwermiitiger Heide! 

Wohl ist das Stiickchen Welt, das das Landkind umgibt, klein und eng. 
Nicht stiirmen wie in der GroBstadt standig neue Eindrticke auf das Kind ein; 
es sieht im ganzen immer dasselbe Stiick Erde mit denselben Menschen in stets 
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gleichférmigem Treiben. Das macht den Geist nicht geschmeidig und lebendig ; 
das macht nicht begriffsschnell und geistesgegenwartig; das macht bedachtig, 
langsam, schwerfallig und engherzig. Und doch ist diese kleine Welt so tief 
inhaltsreich, so voller’ Wunder und Geheimnisse, so voller Freuden und 
Schrecken! Sie lockt zum Sich-Versenken in ihre Tiefen, sie zwingt zum beharr- 
lichen Ringen mit ihr. Statt oberflachlicher Gewandtheit entwickelt sie im Kind 
und im Jugendlichen griiblerisches Sinnen und griindliches Nachdenken. 

Noch mehr erfahrt das Gemiitsleben Vertiefung und Bereicherung. Das 
Stadtkind hért und liest von der Zauberwelt der Sagen und Marchen. Das Land- 
kind lebt in dieser Welt. Im Waldesrauschen, im Sturm und Wetter, im seligen 
Traumen auf Wiese und Anger werden ihm die Marchen Wirklichkeit, und es ist 
nicht zu verwundern, daB das sogenannte ,,Marchenzeitalter‘‘, das man fiir 
andere Kinder bis etwa zum 9. Lebensjahr ansetzt, fiir Landkinder weit héher 
hinaufreicht. Ja in gewissem Sinne bleibt ein Stiick davon immer zurtick in der 
Landjugend, die die Natur, wenn nicht mehr mit Marchenwesen so mit Spuk- 
gestalten aller Art, zu beleben weiB. 

Freilich das entscheidendste Verhaltnis des Landbewohners zur Natur liegt 
auf anderem Gebiete. Es ist wirtschaftlicher Art. Der Bauer verwachst vor 
allem deswegen mit der Scholle, weil diese das Objekt seiner Berufsarbeit ist, 
weil sie ihm die Grundbedingung seiner Existenz gewdhrt, weil er auf ,,Gedeih 
und Verderb“ mit ihr verbunden ist. Er schafft fiir die Scholle, hegt und pflegt 
sie, und die Scholle schafft fiir ihn. Er ist ihr treu, und sie ist ihm treu — mangelt 
es von einer Seite an dieser Treue, so ist es der andern zum Verderben. Das 
ergibt eine merkwiirdige Einstellung des Dorflers zu seiner Berufsarbeit. Der 
Bauer liebt sein Land und die Arbeit auf seinem Eigentum. Seine Berufsarbeit 
befriedigt ihn trotz ihrer Schwere innerlich durchaus. Darum hangt der Bauer 
an seinem Besitz und ist nur schwer dazu zu bringen, etwas davon zu verau8ern. 
Der Grundzug seines Wesens ist die ,,6konomische Wertrichtung“. So nennt das 
Ed. Spranger, der die menschlichen Persénlichkeiten je nach der Grundrichtung 
ihres Wesens und Strebens in ,,theoretische, 6konomische, dsthetische, soziale, 
politische, religidse‘‘ Menschen einteilt und den Bauer natiirlich und mit Recht 
dem ,,6konomischen‘‘ Typ zuweist. 

Nur eins geht dem Landbewohner noch iiber dieses ,,6konomische“ Interesse: 
das ist der Stolz auf sein Besitztum, der Stolz auf Kraft und Freiheit seiner 
Bauernarbeit. Daraus entspringt ein ausgepragtes Selbstgefiihl, das sich nicht 
selten zu einem schroffen Macht- und HerrenbewuBtsein auswachst. So sehr der 
Bauer das Geld festhalt: wenn es sein Ansehen nach aufen gilt — z. B. bei einer 
Bauernhochzeit —, dann scheut er keine Kosten, dann kann er geradezu zum 
Verschwender werden. Dieses SelbstbewuBtsein d4uBert sich natiirlich sehr ver- 
schieden, je nach der GréBe des Besitzes, ist aber irgendwie immer vorhanden 
und spielt eine wichtige Rolle. Besitz, Landbesitz, und sei er noch so klein, gibt 
eben das Gefiih! der Unabhangigkeit und Uberlegenheit. 
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Auch beim Kind wird sich diese bauerliche Grundanlage bald zeigen. Ist 
doch tiberhaupt, und das ist ein bemerkenswerter Unterschied zu stddtischen 
Verhaltnissen, auf dem Lande in mancher Beziehung die Welt des Erwachsenen 
_ und des Kindes sehr weit angeglichen, weil das Kind durch die schon friihzeitig 
geforderte Arbeit in Haus und Feld viel schneller in die Welt des Erwachsenen 
hineinwachst, als es das Stadtkind tut. Man kann also schon beim Kind, sicher 
beim Jugendlichen, die Grundrichtung der bauerlichen Psyche voraussetzen: das 
Uberwiegen ,,6konomischer‘: Interessen und das damit verbundene Macht- und 
SelbstbewuBtsein. Das ausgepragte Selbstgefiihl erklart z. B. die merkwiirdige 
Empfindlichkeit vieler Bauernkinder, eine Empfindlichkeit, die freilich dem 
oberflachlichen Beobachter verborgen bleibt. Auch die dérfliche Befangenheit 
und Zaghaftigkeit hat einen gewissen Zusammenhang damit. Timm Kréger 
erzahit in der késtlichen Novelle ,,Die Justiz auf Irrwegen‘: ,,Doktor M.... 
trennte beide Begriffe (der Schtichternheit und Befangenheit) mit scharfem 
Schnitt. Die Schiichternheit entspringe der Bescheidenheit, die Befangenheit, 
behauptete er, dem SelbstbewuBtsein. Der Schiichterne sei geneigt, die eigne 
Personlichkeit im Verhaltnis zur fremden zu unterschatzen; der Befangene er- 
mangele dagegen des seinem Selbstbewu8tsein entsprechenden Selbstvertrauens. 
Er verliere die Sicherheit unter dem Drucke des Gefiihls, daB er sich nicht auf der 
Hohe des von ihm selbst geforderten tadellosen Verhaltens, das er sich im all- 
gemeinen beimesse, befinde.‘‘ Diese These wird dann erladutert an dem Erlebnis 
eines Bauernjungen, der héchst selbstbewuBt zur Stadt zieht, um dort Zeugnis 
vor Gericht abzulegen, und dann aus seiner Befangenheit, aus seinem gekrankten 
Selbstgefiihl heraus eine Dummheit nach der anderen macht. Ob es nicht 
manchem Jugendlichen, wenn er vom Dorf in die Stadt zieht, aus demselben 
Grunde gerade so ergeht? Im Zwiespalt zwischen Selbstgefithl und Erkenntnis 
4uBerer Schwerfalligkeit wird er entweder verschlossen und menschenscheu, oder 
er sucht im Gegenteil durch draufgangerisches Wesen seiner Befangenheit ge- 
waltsam Herr zu werden. 

Aus dieser durch den Umgang mit der Natur beeinfluBten seelischen Grund- 
richtung des Landbewohners fallt Licht auf seine religidsen Anlagen und auf 
sein sittlich-religidses Verhalten. Der Bauer ist zweifellos religids, echt und tief 
religids veranlagt. Das ist er nicht zuletzt deswegen, weil er so innig mit der 
Natur verbunden ist. Die Natur ist ja Gottes Wunderwelt, und der Landmann 
steht mitten in diesen Wundern. Alles, was er ringsum sieht, ist Gottes All- 
macht; ,,der Berg und das Tal, der Grashalm, die Blume des Feldes zeugen von 
Gott. Im Gesang der Lerche, im Sauseln des Abendwindes, im Rollen der Ge- 
witter vernimmt er seinen Preis. Aus allen Blumenkelchen steigen Weihrauch- 
diifte zu ihm empor. Wohin er seinen Blick wendet, begegnet ihm Gott; die 
ganze Natur wird ihm zum Tempel des Hoéchsten, in dessen Hand sein Schicksal 
ruht.“ (Joset Weigert, ,,Das Dorf entlang“.) Und wie fiihlt sich der Bauer ab- 
hangig von Gott! ,,Der Bauer pfliigt umsonst die Erde, spricht der Herr nicht: 
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Werde.’ Wie kommt der landlichen Frémmigkeit das Evangelium Christi ent- 
gegen, die Lehre des géttlichen Samanns, der seine Wahrheiten immer wieder 
unter den dem Landleben entnommenen Bildern verktindigt ; wie lebt man auf 
dem Lande so ganz anders mit dem Kirchenjahr, als es in der Stadt mdglich ist! 
(Siehe dariiber den schénen Beitrag von Pfarrer Steinmetz: ,,Religion und land- 
liche Volksbildung‘‘, in dem ersten Band der Schwannschen Sammlung.) So 
wachst die Landjugend wirklich in religidser Luft auf und tibernimmt nicht nur 
die seit Jahrhunderten iiberlieferten frommen Gebrauche und Gewohnheiten, 
sondern speist das ererbte, von Familie, Kirche und Schule gehegte und ge- 
pflegte Gut immer wieder aus seinem Umgang mit Gottes Natur. 

Aber diese Beziehung zur Natur gibt der Religiositat des Landes auch eine 
bestimmte, nicht in allem vorteilhafte Farbung, bereitet ihr gewisse Hemmungen, 
ja selbst Gefahren, so daB in unseren Tagen die religidse Lage mancher Land- 
striche zu einer formlichen Krisis sich gestaltet hat. Wir sagten, das sogenannte 
,,Marchenzeitalter’‘ des Kindes reiche beim Landkind weiter als sonst. Das hat 
auch Bedeutung ftir das Religidse. Spranger (,,Psychologie des Jugendalters*) 
bezeichnet die Religiositat dieses Alters mit den Worten: ,,magisch“, ,,egozen- 
trisch“, ,,anthropomorph“. Mit dem — theologisch schiefen — Ausdruck ,,ma- 
gisch“‘ meint er das nicht nur Wunderglaubige, sondern Wundersiichtige des 
Kindes bis zum 9. Jahr. In diesem Alter sieht das Kind tiberall Wunder, ver- 
langt es iiberall nach Ubernatur und schaut auch das rein Menschliche, z. B. die 
Person des Priesters, im Verklarungslicht des Wunderbaren. Diese zu weit 
gehende Wunderglaubigkeit kann leicht enttauscht werden und zu verhangnis- 
vollen Erschiitterungen fiihren, wenn nicht ein Ubergang in die nachste Alters- 
stufe der tieferen Erkenntnis und Beurteilung gefunden wird. Ob nicht das ein 
Grund mit ist fiir den oft beklagten Mangel an Widerstandskraft der Land- 
kinder, wenn sie vom Lande in die Stadt kommen, daB sie in der ,, Marchenwelt“‘ 
ihrer Heimat die ,,magische‘‘ Entwicklungsstufe nicht recht iiberwinden konnten 
und nun Enttéuschungen erleben, an denen sie seelisch zerbrechen ? 

Noch mehr behalt die bauerliche Frémmigkeit von der egozentrischen Art des 
Kindes. Das Furcht- und Gliicksmotiv herrscht beim Kinde vor. Die Abhangig- 
keit des Bauern von der Natur bedingt es, da® dieses Motiv auch beim Gottes- 
bewuBtsein des Erwachsenen nicht selten allzu sehr in den Vordergrund tritt. 
Man glaubt an Gott und seine Macht, sucht sich seine Hilfe zu sichern, erwartet 
dann aber auch, daB Gott gleich mit seinem Beistand zur Stelle sei. Dieser 
Gottesbegriff ist nattirlich zu eng, zu egoistisch. Diese Do-ut-des-Frommigkeit 
wird auch der Jugend, wenn sich in den spateren Lebensaltern die seelischen 
Schwierigkeiten einstellen — die intellektuellen Zweifel, die ethischen Kon- 
flikte — keinen geniigenden Halt gewdhren, sondern wiederum zu Enttauschun- 
gen und Verscharfungen der Seelenndte fiihren. Bei dieser Neigung zur Bildung 
eines Zu engen Gottesbegriffes diirfte auf das Land auch das Wort Sprangers 
passen: ,,Gerade die ernsten Kinder vertragen in dieser Zeit (Pubertatszeit) 
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nichts so schwer als die religidse ,Kurrentmiinze‘, die ewig gleichbleibende, 
problem- und gedankenlos religiése Mechanik und die oberflachliche Behandlung 
des Heiligen.“ Fiir das Land ist es besonders nétig, die Gottesvorstellung nach 
und nach auf eine immer héhere Stufe der Geistigkeit zu heben, und dem Land- 
bewohner aus der Enge seiner kleinen Welt den Blick zu weiten in die GréBe und 
Weite des Gottesreiches. 

Das Schlimmste aber ist, daB die seelische Grundrichtung ‘des Dérflers, sein 
Aufgehen in dkonomischen Interessen, sich so leicht ins Ungeistige und Un- 
religidse verliert. So sehr die Arbeit in Gottes Natur seinen Sinn zum Himmel 
fiihren kann, so leicht kann sie ihn auch ans Irdische fesseln, kann ihn hab- 
gierig und geizig machen. Die Gefahr ist heute besonders groB, weil die Bauern- 
arbeit eine weitgehende Umgestaltung erfahren hat, die man als Rationalisie- 
rung und Technisierung bezeichnen kann. Der Landwirt mu8 heute rechnen 
lernen — und lernt es oft nur zu gut; er muB sich die neuesten Methoden ratio- 
neller Bewirtschaftung aneignen, soll Ackerbau und Viehzucht ihm den notigen 
Ertrag bringen. So wird der ,,heilige, von den Vatern ererbte“‘ Boden allmahlich 
nur Mittel der Giitererzeugung, nur Objekt zur Steigerung der Ertragsfahigkeit ; 
die Liebe zur Scholle wird zur Vergétzung der Scholle. Das fiihrt zu einer ganz 
neuen Haltung und Lebensgestaltung des Bauers. Die in ihm durch seine Natur- 
verbundenheit liegenden Tendenzen zum Materiellen werden iiberstark und 
drangen die Gegenkr§afte, die natiirliche Gemiits- und Herzensbildung und auch 
die religidsen Krafte, mehr und mehr zurtick, zumal der aufs Materiellé gerichtete. 
Zeitgeist auch sonst durch hundert neue Kanle bis ins letzte Dorf gelangt. Das 
ist die Krisis des Landes in unseren Tagen. Unsere jetzige Landjugend aber ist 
groB geworden in den Kriegs- und Nachkriegsjahren, als die Landbevélkerung 
ihre wirtschaftliche Uberlegenheit so drastisch fiihlte und nicht selten aus- 
ntitzte, wo der bése Samen der Gewinnsucht gesat wurde, der nun — vielleicht 
noch genahrt durch die augenblickliche Notlage der Landwirtschaft — in den 
dafiir von Haus aus empfanglichen Herzen der Landkinder aufzugehen scheint. 


I]. Landkind und Familie. 


Mehr noch wie unter dem Ejinflu8 der Natur steht die seelische Entwicklung 
des Landkindes unter der Einwirkung seiner sozialen Umwelt, vor allem der 
Familie, die auf dem Lande wie iiberall die Urzelle alles sozialen Lebens ist. Die 
Formen des Familienlebens sind auf dem Lande im allgemeinen dieselben wie 
auch sonstwo, und doch enthalten sie gegeniiber dem staddtischen Familienleben 
charakteristische Eigenarten, die nicht nur ihre Bedeutung fiir die Erziehung des 
- Kindes steigern, sondern dieselbe auch in ganz bestimmte Richtung lenken. Nur 
4uBerlich ist der Unterschied, daB das Verhaltnis zwischen Eltern und Kindern 
eine rauhere und robustere Tonung zeigt. Zartlichkeiten, Liebesbeteuerungen 
und -bezeugungen sentimentaler Art kennt das harte Bauerngeschlecht in der 
Regel nicht. Daraus schlieBen zu wollen, Eltern und Kinder hatten sich in den 
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Bauernfamilien nicht so lieb als in stadtischen Familien, ware oberflachlich ge- 
urteilt. In Wirklichkeit besteht eine tiefgehende Liebe und Anhanglichkeit der 
Familienmitglieder gerade auf dem Lande; und so rauh manchmal die Umgangs- 
formen sind, so empfindlich sind die meisten Eltern inbezug auf ihre Kinder. 
Das Besondere des landlichen Familienlebens liegt vor allem darin, daB die 
Familie nicht nur eine enge Lebensgemeinschaft, sondern auch eine Not- und 
Arbeitsgemeinschaft bildet. Gemeinsamer Beruf, gemeinsame Arbeit schlingen 
neben der Blutsgemeinschaft ein zweites festes Band um die Familienangehorigen. 
In der Stadt wirkt der Beruf trennend. Er halt den Vater von Haus fern, er 
treibt- die Geschwister jeden Morgen auseinander. Der eine wei8 kaum etwas von 
der Arbeit des anderen, nimmt jedenfalls in den wenigsten Fallen inneren Anteil 
daran. Auf dem Land ist die Wohnung der Familie mit der nachsten Umgebung 
auch der Wirkungskreis des Vaters, ja nicht nur des Vaters, sondern auch der 
Mutter und der Geschwister. Denn alle miissen mitarbeiten, miissen nament- 
lich in ertragsarmen Gegenden mithelfen, dem Boden das zum Leben Not- 
wendige abzuringen. Das Kind sieht also von klein an das Wirken der Eltern 
in Haus und Hof; sein Interesse an dem Beruf des Vaters wird sehr friih geweckt. 
Mehr noch: das Dorfkind muB selbst sehr bald mit zugreifen und seine Krafte in 
den Dienst der Familie stellen. Schon in der Vorschulzeit wird es zu kleinen 
Handreichungen angehalten, und in den Schuljahren ist es fiir die Familie schon 
eine geschdtzte Arbeitskraft. Stadtern kommt die Ausnutzung der kindlichen 
Arbeitskraft oft hart und lieblos vor. Aber das Landkind 14Bt sich gern in die 
Arbeitsgemeinschaft der Familie einreihen. Es sptirt schon gleich etwas von der 
inneren Befriedigung, die Last der Arbeit den Eltern erleichtern zu kénnen. Es 
fiihIt auch, daB es selbst durch diese Hilfeleistung héher gewertet wird von den 
Eltern, und ist stolz darauf. Tatsachlich verwischen sich — wie schon erwahnt — 
durch diese Arbeitsgemeinschaft der ganzen Familie die Unterschiede zwischen 
Kindern und Erwachsenen ganz erheblich. Das Kind wird auf dem Lande in 
mancher Beziehung viel friiher als sein Altersgenosse in der Stadt fiir voll ge- 
nommen und als Erwachsener behandelt (wie es umgekehrt in anderer Beziehung 
langer Kind bleibt). Langst ehe das Kind aus der Schule entlassen wird, ist es 
mitten darin in der festgefiigten Arbeitsgemeinschaft der Familie und hat darin 
seine bestimmten Aufgaben und Pflichten. Die Schulentlassung bedeutet daher 
auf dem Lande keineswegs den ,,Wendepunkt im Leben“, sondern nur die langst 
ersehnte Beseitigung einer dem Bauern meist recht unangenehmen Hemmung 
der Arbeitshilfe seines Kindes. (Es wirkt daher — nebenbei bemerkt — befrem- 
dend oder gar lacherlich, wenn bei der auch auf dem Lande natiirlich recht an- 
gebrachten Schulentlassungsfeier nach stadtischen Mustern verfahren und ein 
»Zuviel getan wird.) Von der Arbeit und von den kleinen und groBen Ereig- 
nissen bei derselben unterhalt man sich am Feierabend im Familienkreis. Mit 
den Kindern, jedenfalls mit den Jugendlichen, oder doch in ihrer Gegenwart be- 
spricht man die Tagesereignisse und beriihrt dabei recht ungeniert auch Dinge, 
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die an sich nicht fiir die Ohren von Kindern bestimmt sind. Auf diese Weise 
wachst das Kind in die Welt der Erwachsenen, in die ihm angemessene Lebens- 
kenntnis hinein; es bedarf nicht langer Belehrungen und ,,Aufkldérungen“, fiir 
welche die meisten Bauersleute nicht zu haben sind. 

Es ist klar, daB bei so innigem Verbunden- und Verwachsensein des Land- 
kindes mit der Familie das Kind ganz aufgeht in Geist und Gewohnheit, die in der 
Familie herrschen. Wesensziige der dérflichen Familie sind aber vor allem diese 
drei: Flei8, Sparsamkeit und Gottesfurcht. Das sieht auch das Kind sehr bald 
ein, daB es auf dem Lande heiBt sich plagen, nicht nur acht Stunden im Tag, 
sondern vom sehr fruhen Morgen bis zum spaéten Abend. Da man das, woran so 
viele Schweiftropfen hangen, nicht leicht aus der Hand gibt, sondern sparsam 
zusammenhalt (den Arbeiterkindern auf dem industrialisierten Dorfe sitzt das 
Geld so sehr viel loser!). Und daB zu allem Gott seinen Segen geben mu8 (darum 
wird das gemeinsame Familiengebet noch getibt, und schoner, dem Lande ange- 
messener ware die alte Sitte der gemeinschaftlichen heiligen Kommunion der 
ganzen Familie, als die der sogenannten Standeskommunionen). Aber auch 
sonst ist bei dem so engen Familienzusammenhalt auf dem Lande das Niveau 
der Familie das der seelischen Haltung der Jugend. Ist das Familienleben ge- 
sund, dann ist die Entwicklung des Kindes gesund. Mehr als in der Stadt gilt 
das auf dem Dorf. 

Wie nun augenblicklich die dérfliche Familie in sittlich-religidser Beziehung 
zu bewerten ist, dariiber gehen die Urteile sehr auseinander. ,,Der Gedanke, daB 
dem Christentum keine Lebenskraft mehr innewohne und die Inbrunst des 
Glaubens an ein jenseitiges Heilsziel nicht mehr im Volke lebendig sei, hat sich 
namentlich fiir die Landbevolkerung als unrichtig erwiesen. Die neue Welt drangt 
mit Macht zur Vertiefung und Verinnerlichung, und es darf mit Befriedigung fest- 
gestellt werden, da8 der Glaubenseifer, die Teilnahme an religiésen Ubungen, die 
Geltendmachung christlicher Grundsatze im 6ffentlichen und hauslichen Leben 
von Jahr zu Jahr zugenommen hat. Auch die Jugend hat daran ihren Anteil. 
Es geht ein Aufleuchten durch das katholische Volk, ein Kreuzrittergeist, der die 
ganze Welt fiir Christus gewinnen michte, eine Begeisterung, die an die gréSten 
Zeiten christlichen Glaubenslebens im Mittelalter gemahnen.“ So Dr. Veltmann 
in ,,Die landliche Volksschule“* (Kreuzberg, Die landliche Volksbildung, S. 187). 
Dieser neue Geist, der in gewissen Kreisen stadtischer Jugend wach geworden ist, 
ist nun doch wohl auf dem Lande noch kaum zu finden, wenn auch die Teilnahme 
an den religidsen Ubungen vielenorts erfreulich zugenommen hat. Aber auch 
zwei so treffliche Kenner des Landes wie Augustin Wibbelt und Jakob Weiler 
gehen in ihrem Urteil recht weit auseinander. Wéibbelt preist bei Betrachtung 
Richterscher Holzschnitte das schéne Familienleben fritherer Zeit. ,,Uberall 
(auf den Bildern L. Richters) purzeln Kinder umher und fiillen alle Ecken mit 
ungetriibter Jugendlust, daB die gliickliche Mutter strahlt von innerer Seligkeit, 
daB der arbeitsmiide Vater alle Last des Tages vergiBt, und daB selbst der greise 
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GroBvater am Stock sich verklart im Wiederschein dieses ewigen Morgenrotes. 
Da ist alles jung, auch was alt und gebrechlich ist; und wie kann es anders sein ? 
Wie ein verjiingendes Bad umspiilt dies Familienleben, dieser innige Familien- 
sinn alle Glieder, klein und groB, jung und alt. Ein Volk, das ein solches Familien- 
leben hegt und pflegt, kann nicht altern, es bleibt jung und gesund in ewig er- 
neuernder Kraft und Frische. Aber — diese bange Frage laBt sich nicht zurtick- 
drangen — gedeiht dies Familienleben noch bei uns? Und die noch bangere 
Frage schlie8t sich an: Kann es noch gedeihen? ... Wo ist diese Welt (der 
Richterschen Bilder) geblieben ?“‘ ,,Hier, mein hochverehrter Stadtpfarrer (?) 
und Konfrater,“‘ antwortet auf diese Frage temperamentvoll der Bauernpfarrer 
Jakob Weiler, ,,hier im Kleinwinzer- und Kleinbauern- und Arbeiterdorf, und, 
Gott sei Dank, noch in tausend andern einfachen Dérfern, ist tatsachlich diese 
Marchen- und Wunderwelt noch geblieben. Und zur Bekraftigung meines unfrei- 
willigen Hierrufens hab’ ich sofort hinter Ihre wehmiitige Frage ein markiges, 
stolzes Hier geschrieben, stolz im Gedanken, ein Dorf- und Bauernpastor sein 
zu diirfen, ein Hiiter und Mehrer solch késtlichen, mit keiner Stadtannehmlich- 
keit bezahlbaren Familiensinns und Familiengliicks.“‘ (Kreuzberg, ,,Die landliche 
Volksbildung in ihrer zeitgemaBen Gestaltung“, S. 248.) So berechtigt dieser 
erfrischende Optimismus in vieler Beziehung in vielen Landgemeinden sein mag, 
so ist doch nicht zu verkennen, daf& es andere Landorte gibt — je naher der 
Stadt, um so mehr —, wo die Welt der Richterschen Bilder bis auf wenig Bruch- 
stiicke versunken ist. Die genannten Faktoren einer innigen landlichen Familien- 
gemeinschaft sind eben langst nicht mehr tiberall vorhanden. Das Land nahrt 
meist nicht mehr die ganze Familie; die heranwachsenden Kinder miissen auBer- 
halb des Hauses und des Dorfes ihren Lebensunterhalt suchen. Die neue Zeit 
durchsetzt und zersetzt mit Macht die Familie und 148t nicht selten eine tiefe 
Kluft entstehen zwischen den Alten und den Jungen, die sich gegenseitig nicht 
mehr verstehen. Zunehmender Geburtenriickgang und manch andere bedenk- 
liche Erscheinung zeigen, wer nur zu oft Sieger in diesem Kampfe ist. Im all- 
gemeinen bleibt freilich so viel an giinstigen Momenten beziiglich der dérflichen 
Familie, daB man letztere immer noch einen Gesundbrunnen fiir die seelische 
Entwicklung der Jugend nennen darf, und daB man mit dem Optimismus eines 
Jakob Weiler an die Arbeit gehen kann, diese giinstigen Momente nach Méglich- 
keit zu hegen und zu pflegen. 


Ill. Landkind und Dorfgemeinschaft. 


Die dritte groBe Erzieherin und Bildnerin der Landjugend aus dem Gebiete 
ihrer Umwelt ist die Dorfgemeinschaft. Man sollte glauben, neben dem so engen 
Gefiige der Familie konne keine andere Gemeinschaft einen nennenswerten Ein- 
flu8 mehr gewinnen auf die Entwicklung des Landkindes. Und doch kommt der 
Einflu8 der Dorfgemeinschaft dem der Familie nicht nur nahe, sondern iibertrifft 
die letztere in vielen Fallen. Die echte Dorfgemeinschaft ist nicht viel anderes 
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als die erweiterte Familie. Auch sie gewinnt ihr Geprage durch gemeinsame 
Arbeit, durch gemeinsame Not und Gefahr, durch gemeinsames Erleben von 
Freud und Leid. Moégen die einzelnen Dorffamilien nicht mehr so aufeinander 
angewiesen sein wie in friiheren Zeiten, wo nur treues Zusammenstehen den ge- 
meinsamen Feinden wehren konnte; mag der einzelne sich mit Hilfe moderner 
technischer Mittel besser selbst helfen kénnen, es gibt noch Falle genug, wo man 
den Nachbarn in Anspruch nehmen muf8. Und wenn die Hilfsbediirftigkeit die 
Dorfleute nicht zusammenfiihrt, dann tut es der Geselligkeitstrieb. Man singt 
und spielt und tanzt miteinander, feiert die kirchlichen und weltlichen Feste 
und die Familientage zusammen und gibt dem Dorfleben damit jenen Reichtum, 
der seinen Niederschlag in den zahlreichen landlichen Sitten und Gebrauchen 
gefunden hat. Die Landkinder, die sich von den Kindheitstagen kennen, die ge- 
meinsam, Jungen und Madchen, acht Jahre lang dieselbe Schule, vielleicht — bei 
einklassigen Schulen — dieselbe Klasse besucht haben, wachsen auch in diese 
uralte Gemeinschaft so fest hinein, daB sie ganz von ihr umklammert werden und 
sich ihrem Einflu8 kaum entziehen kénnen. Daher die Macht der Dorfsitten und 
Dorfgewohnheiten. Selbst in Orten, die ihren landlichen Charakter schon stark 
durch Eindringen der Industrie und Einwirkungen der nahen Stadt verloren 
haben und deren geselliges Leben verflacht und verwildert ist, halt die Dorf- 
gemeinschaft die Jugend noch tiberstark in ihrem Bann, so daB nicht selten, was 
friher Schutz und Foérderung der Jugendlichen war, nunmehr verhangnisvoll 
wird. Es ist namlich unter solchen Verhaltnissen in der Stadt bedeutend leichter, 
ein Kind vor schadlichen Einwirkungen zu behtiten, als auf dem Lande. Bei- 
spielsweise wird es fiir ein gut erzogenes Biirger- oder Arbeiterkind in der Grob- 
stadt keine allzu groBe Versuchung sein, daB jeden Sonntag, selbstverstandlich 
an so und so vielen Stellen, 6ffentliche Tanzmusiken und Belustigungen minder- 
wertiger Art stattfinden. Da mag hingehen, wer will; persénlicher Geschmack 
und hausliche Erziehung entscheiden. Im Dorf entscheidet der Gemeinschafts- 
geist, der im Geselligkeitsleben der Jugend ganz besonders tyrannisch sich zeigt. 
Ist diese Geselligkeit entartet dadurch, da® kitschige, aus der Stadt entlehnte 
Unterhaltungen Eingang fanden, dann ist die ganze Dorfjugend sehr bald der 
Oberflachlichkeit und dem Leichtsinn verfallen. Wer nicht mittut, ist eben iso- 
liert und steht allein. Wer diese Zusammenhdnge und ihre Folgeerscheinungen 
kennt, begreift nicht das gedankenlose Wort, das man in bei der Stadt gelegenen 
Landorten oft héren kann: ,,LaBt doch dem Dorf wie der Stadt sein (minder- 
wertiges) Kino, seine sonntagliche Tanzmusik, seinen ,Rummel*. Wer nicht mag, 
braucht ja nicht hinzugehen; wir in der Stadt halten’s ja auch so.“ Noch weniger 
ist jene behérdliche Bestimmung zu verstehen, die den Wirten und Vereinen 
auf den Dorfern (wenigstens den nicht allzu weit von der Stadt gelegenen) einen 
Anspruch auf Genehmigung von wochentlich (!) drei 6ffentlichen Tanzmusiken 
zugesteht. 

Es ist aber nicht nur 4uBerer Zwang, der das Landkind nicht aus dem Kreis 


333 


der Altersgenossen loslaBt und es zur Teilnahme an der dorflichen Geselligkeit 
verurteilt. Das Herz selbst zieht die Dorfjugend mit Macht zueinander hin. 
Freuden und Feste der Dorffamilie sind wirklich noch Familienfreuden und 
Familienfeste mit all ihrer Herzlichkeit und tiefgehenden seelischen Eindrucks- 
fahigkeit. Der Stadter ahnt nicht — und kann es nicht ahnen —, welch ein 
Schauer der Seligkeit das Landkind iiberlauft, wenn am Morgen des Festtages, 
mag es sich um ein Kirchenfest oder um ein weltliches Volksfest handeln, die 
Kirchenglocken ,,beiern‘‘ oder die Béller krachen. Der AuBenstehende vermag 
nur schwer nachzufiihlen, wie sich das Dorfkind freut auf die Kirmes, auf 
Schiitzenfest, Maifeier oder was sonst das Jahr an Volksfesten bringen mag. 
Das ist der Unterschied zwischen den ,,Veranstaltungen“, die von irgendeiner 
Seite — etwa auch von kirchlichen Vereinen — ,,arrangiert‘‘ werden, und den 
Festen, die aus dem Gemeinschaftsgeist des Dorfes geboren sind: Nur in den 
letzteren lebt eine Seele, eben die Seele der Dorfgemeinschaft, und nur diese 
Feste greifen an die Seele der Dorfjugend. Mag die Form naiv sein und dem 
Stadter gar kindisch vorkommen, Geist und Sinn dieser Sitten und Gebrauche, 
die wie ein bunter Kranz das kirchliche und das biirgerliche Jahr durchflechten, 
ist Geist und Sinn der Heimat und darum von so tiefgehender Wirkung. Die 
um Anton Heinen und Theodor Seidenfaden haben recht, wenn sie dem EinfluB 
dieser Dorfsitten auf die seelische Entwicklung der Jugend eine so groBe Be- 
deutung beimessen und fiir ihre Pflege und Erhaltung eintreten. Kiinstlich 
erhalten oder gar einfiihren lassen sich die Brauche freilich nicht, und es gibt 
wohl schon manches Dorf, das hoffnungslos ,,entseelt‘‘ ist, weil jedes kraftvolle 
Volkstum aus ihm entwichen ist. Da mag dann ein tiblicher Vereinsbetrieb mit 
Hilfe von Kino und Radio, von Theater und Tanz Gemeinschaft zu bilden 
suchen — eine Volks- und Dorfgemeinschaft wird es niemals werden. In den 
meisten Doérfern aber hat das Gemeinschaftsgefiihl sich als eine so unverwiistliche 
Kraft gezeigt, daB die dorfliche Geselligkeit einer der wichtigsten Faktoren in 
der Beeinflussung der Jugend geblieben ist. Wer Einflu8 auf die Trager dieser 
dérflichen, d. i. heimatlichen Geselligkeit gewinnt — sei es, daB es gelingt, die 
alten bodenstandigen, leider vielfach entarteten weltlichen Vereinigungen und 
Biinde der Jugend zu veredeln, sei es, daB eine kirchliche Vereinigung so ganz 
heimatlich gestaltet wird —, der hat ein ganz vorziigliches Mittel, die Dorf- 
kinder in seinem Sinn zu lenken und zu leiten. 

Ein Nachteil der starken Beeinflussung der Jugend durch die Dorfgemein- 
schaft ist der, daB der Jugendliche zu abhangig wird von der 6ffentlichen 
Meinung, von Dorfsitte und Dorfgebrauch. Er wird unselbstandig und verlaBt 
sich gedankenlos auf diese Stiitze dérflicher Lebensart und Lebensfiihrung. Es 
konnen sich schlechte Gewohnheiten bilden, falsche Anschauungen festsetzen, 
z. B. beztiglich des Verkehrs der beiden Geschlechter untereinander, der bei der 
Landjugend schon deshalb oft recht frei ist, weil man sich von Kind an zu gut 
kennt und daher nicht den Respekt vor einander hat, der sonstwo eine gewisse 
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Zurtickhaltung bewirkt. Auch macht man ja der Religiositat der Land- 
bevolkerung den Vorwurf, sie sei rein 4uBerliches Mitmachen der dorflichen Sitte, 
die eben den Kirchenbesuch und die Teilnahme an religiésen Ubungen so ge- 
bieterisch verlange, daB sich dem niemand entziehen kiénne. Entfalle dieser 
Zwang — etwa wenn das Landkind in die Stadt zieht — zerbrechen diese Stiitzen 
oder, wie man auch sagt, diese Kriicken, dann verliere das Landkind nur zu bald 
jeden religidsen Halt. So richtig das ohne Zweifel in vielen Fallen ist, und so 
sehr es wiederum Anla& sein mu8 zu den Bemiihungen, die Religion des Land- 
volks zu vertiefen und zu verinnerlichen, so ist es doch andrerseits von unschatz- 
barem Wert fiir eine Landgemeinde, wenn der Geist der Dorfgemeinschaft noch 
echt religids ist und die Beteiligung am kirchlichen Leben zum selbstverstand- 
lichen Herkommen gehdrt. Nicht gedankenlose Gewohnheit, nicht lastiger 
Zwang ist dort fiir die meisten die Religion, sondern etwas, was in Fleisch und 
Blut tibergegangen ist, was — wie die Kirche im Dorf — im Mittelpunkt des 
Lebens steht und so fest im Herzen wurzelt, daB es die starksten Stiirme tiber- 
dauert. Man sollte in der Stadt sein Augenmerk einmal darauf richten, ob nicht 
auch die kirchlich treuesten Familien urspriinglich vom Lande stammen und 
von dort den Schatz religidsen Gutes mitgebracht haben, von dem sie zehren und 
den sie auf ihre Kinder vererben. 

Jedes Dorf ist heute eine Grofstadt im kleinen, sagt man. In der Tat: die 
Unterschiede zwischen Stadt und Land verwischen sich in vielen Dingen mehr 
und mehr. Auch unsere Dorfbewohner sind Menschen unserer Tage und stehen 
mit der Au8Senwelt in hundertfacher Beziehung. Doch wird das Land immer 
seine Eigenart haben. Die guten Krafte bduerlicher Art in den Dienst der Er- 
ziehung unserer vom modernen Zeitgeist und von landlicher Umwelt oft so 
widersprechend beeinfluBten Dorfjugend zu stellen, ist die schwierige, aber dank- 
bare Aufgabe der Landseelsorge. 
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Berufswahl und Berufsberatung. 
Von Herm. Joseph Stinnesbeck, Fachpsychologe in Essen (Ruhr). 


1, Zur Geschichte der Berufsberatung und der Berufsamter 


Dp: immer groBer werdende Spezialisierung des Arbeitsvorganges und die 
andauernd steigenden Kulturbediirfnisse lieben in den letzten Jahrzehnten 
_eine Unmenge von Berufen entstehen. Die letzte Volkszahlung vom Jahre 1925 
ergab, daB am Stichtage der Zahlung in Deutschland nicht weniger als 17 000 
verschiedene Berufsbetatigungen ausgeiibt wurden. Die Ubersicht iiber die ein- 
-zelnen Berufsbetatigungen wird aber weiterhin noch mehr erschwert durch die 
Ausfiihrung von Spezialarbeiten in von der AuBenwelt abgeschlossenen Raumen, 
in die der AuBenstehende meist nur selten einen Einblick zu gewinnen vermag. 
Auch die heute iibliche Ausbildung fiir einen bestimmten Beruf, die an sich ja 
sehr begriiBenswert ist, erschwert die Ubersicht fiir den einzelnen. Diese Be- 
rufsentwicklung draéngt immer mehr zur Berufsberatung hin. Denn wenn 
selbst Erwachsene sich auf dem heutigen Arbeitsmarkt nicht mehr zurecht- 
finden kénnen, dann trifft das erst recht fiir die jugendlichen Menschen zu, die 
nach Absolvierung der Schule ins Leben treten. 

Anfanglich wurde die Berufsberatung nicht planmafig von dazu bestimmten 
Personen ausgeiibt, sondern sie trug einen rein persénlichen Charakter und rich- 
tete sich nach dem jeweiligen Bediirfnis. Wahrend heute fiir eine geregelte Be- 
rufsberatung auch wirtschaftspolitische Gesichtspunkte geltend sind, waren hier 
nur pddagogische maBgebend. Die Berufsberatung wurde also als reine Er- 
ziehungsfrage angesehen. Meistens wurde sie damals von Lehrern und Geist- 
lichen ausgeiibt. Diese Personen waren auch hierfiir in erster Linie geeignet, 
denn sie kannten die Anlagen und den Charakter des Kindes und das Milieu, 
in welchem es sich bewegte. Sie scheuten kein Opfer, um den Talentierten den 
Weg in hervorragende Stellen zu 6ffnen. Das Leben gibt uns hierfiir zahlreiche 
Beispiele. Aber auch Berufsorganisationen nahmen sich der Jugendlichen an 
und tibten Berufsberatung aus. Hier sind die Griinde oft nicht so uneigenniitzig, 
denn diese Verbande haben an geniigendem Nachwuchs besonderes Interesse. 
Die geschilderte Beratung hatte aber vielfach ihre Schattenseiten. Den Be- 
ratern fehlte jegliche Ubersicht iiber den Arbeitsmarkt, jeglicher Anhaltspunkt, 
um gréBere Zeitspannen zu iiberschauen. Die Wirtschaftskérper hatten bei der 
Beratung vielfach andere Interessen im Auge, als das Wohl der Jugendlichen. 
Deshalb ging man immer mehr dazu iiber, die Beratung unparteiisch zu gestalten 
in Anlehnung an Arbeits-, Wohlfahrts-, Jugendamter, Berufs- und Volksschulen. 
Auch private Organisationen stellten sich in den Dienst der Beratung und Lehr- 
stellenvermittlung. In Miinchen wurde 1902 die erste Beratungsstelle geschaffen, 
1905 folgten StraBburg und Kéln. In der Folgezeit gingen noch andere groBere 
Stadte zur Errichtung von Berufsamtern iiber. 1913 wurde in Charlottenburg 
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der deutsche AusschuB fiir Berufsberatung gegriindet, der 1921 wieder aufgelést 
wurde. Durch die Verordnung des Reichsamtes fiir wirtschaftliche Mobil-— 
machung vom 9.Dezember 1918 erhielten die Berufsamter ihre rechtliche 
Grundlage. Es folgten bald alle deutschen Lander mit Verordnungen iiber die 
Einrichtung und den Arbeitsumfang solcher Amter. Der Erla& der preuBischen 
Regierung vom 18. Marz 1919 ist grundlegend fiir die ganze Berufsberatung in 
Preufen geworden. Bald folgte das Reich und regelte die Berufsberatung in dem 
Reichsgesetz vom 5. Dezember 1923 fiir das ganze Reichsgebiet einheitlich. Die 
Kommunen sind Trager der Berufsamter, die mit den drtlichen Arbeitsnachweis- 
amtern in irgendeiner Art zu verbinden sind. Die Berufsberatung hat sich zu 
erstrecken auf die Lehrlinge aller Gewerbezweige. Bei den Erwachsenen handelt 
es sich ebenfalls um eine Beratung, bei den Jugendlichen, die sich weiter aus- 
bilden wollen, z. B. Abiturienten, Akademikern, um eine Berufslaufbahnberatung 
oder Studienberatung. Durch das Reichsgesetz tiber Erwerbslosenversicherung 
vom 16. Juli 1927 wurde die Organisation der Berufsimter neu geregelt. Die 
Reichsanstalt fiir die Erwerbslosenversicherung ist jetzt Trager der Berufsamter 
geworden. Die ganze Organisation unterliegt der Aufsicht des Reichsarbeits- 
ministers. 


2. Die wirtschaftspolitischen Aufgaben der Berufsamter. 


Um tberhaupt eine erfolgreiche Beratung durchfiihren zu kénnen, ist eine 
Kenntnis des Arbeits- und Wirtschaftsmarktes unbedingt notwendig. Die 
wissenschaftliche Berufsberatung hat die Aufgabe, die Nachfrage und Uberfiil- 
lung auf dem Arbeitsmarkt durch Zufithrung und Fernhaltung der Beruf- 
suchenden zu regeln. Aus der augenblicklichen Lagerung des deutschen und auch 
auslandischen Arbeitsmarktes, des Wirtschaftslebens mit seinem Ein- und Aus- 
fuhrhandel, seiner Abhangigkeit und seinen wechselseitigen Beziehungen zu der 
beruflichen, soziaien Gliederung unseres Volkes, lassen sich fiir die Berufswahl 
und Berufszufiihrung wichtige Schliisse ziehen. Denn alle erwahnten Erschei- 
nungen sind in ihrer Gesamtheit zu betrachten. Ein Beispiel vom akademischen 
Arbeitsmarkt moge dies dartun. In Preufen haben wir etwa 19 000 im Schul- 
dienst tatige mannliche und weibliche Personen (Direktoren, Assessoren, Refe- 
rendare). Die Aussichten fiir die nachsten Jahre sind auBerordentlich ungiinstig, 
wenn wir bedenken, da® an den Hochschulen tiber 10 000 Personen Philologie 
studieren. Der Zuwachs wird in den nachsten Jahren sehr groB sein; deshalb 
sind die Aussichtsméglichkeiten fiir junge Philologiestudenten zur Zeit sehr 
gering. Dagegen macht sich — ein anderes Beispiel — auf dem Lehrstellenmarkt 
fiir Mittel- und Volksschiiler allmahlich ein geringes Angebot von Arbeitskraften 
bemerkbar. Zwar werden die sogenannten Modebrufe Anstreicher, Friseure, 
Autoschlosser, Schreiner, Elektriker, Schneiderinnen, Friseusen noch stark be- 
gehrt; aber fiir wenig beliebte Berufe (wie z. B. die Berufe des Metallgewerbes) 
ist fast kein Angebot von Arbeitskraften vorhanden, wahrend die Nachfrage 
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dauernd steigt. Das Mi®verhaltnis wird in den nachsten Jahren noch wachsen. 
Der Grund fiir die immer geringer werdende Zahl dieser Berufsanamter liegt in 
dem Geburtenriickgang und der groBen Kindersterblichkeit in der Kriegs- und 
Nachkriegszeit. Nach Dr. Strunden (Reichsarbeitsblatt 1925, Nr. 44, 716) kom- 
men fiir das gesamte Reichsgebiet zur Entlassung: 


Ostern 1928 etwa 1300000 Knaben und Madchen, 
Ostern 1929 etwa 1 200000 Knaben und Madchen, 
Ostern 1930 etwa 800000 Knaben und Madchen, 
Ostern 1931 etwa 700000 Knaben und Madchen, 
Ostern 1932 etwa 650000 Knaben und Madchen, 
Ostern 1933 etwa 700000 Knaben und Madchen, 
Ostern 1934 etwa 1 300000 Knaben und Madchen. 


Aus diesen Zahlen ist ersichtlich, wie die Folgen des Krieges sich noch tiber 
ein Jahrzehnt hinaus im Wirtschaftsleben auswirken. Der Direktor des K6lner 
Berufsamtes Dr. van den Wyenbergh schreibt dazu in Schule und Beruf (S. 9): 
Die Frage des Facharbeiternachwuchses ist eines der ernstesten Probleme der 
deutschen Produktionspolitik. Ihre Lésung muB unbedingt in Angriff genommen 
werden, wenn wir nicht schon von 1928 an in die allergré&ten Schwierigkeiten 
geraten wollen.‘ Die Aufgabe der Berufsberatung besteht nun darin, hier Mittel 
und Wege zu finden, um das Stellenangebot zu befriedigen und daftir zu sorgen, 
daB der Facharbeiternachwuchs in weniger beliebten Berufen nicht gefahrdet 
wird. Die Berufsberatung muB heute diese Frage schon ernstlich ins Auge fassen 
und Vorsorge treffen, daB jetzt schon einige handwerkliche Berufe mit Lehr- 
lingen gesattigt werden, damit fiir diese Berufe wahrend der Jahre, in denen nur 
wenige Berufsanwarter in Frage kommen, keine groBe Nachfrage mehr besteht. 
Ferner mu8 versucht werden, noch mehr Jugendliche als bisher zur Erlernung 
eines Handwerks zu bewegen. Dadurch wiirde dann die Zahl der jugendlichen 
Hilfsarbeiter, Laufburschen usw. herabgemindert. Als Ersatz daftiir kénnten 
sofort andere Krafte, die sonst erwerbslos waren, eingestellt werden. Ferner sind 
Jugendliche, die in stark iiberfiillte Berufe wollen, umzuberaten. Alle weiteren 
Méglichkeiten aufzuzahlen, die zur Regulierung von Angebot und Nachfrage 
dienen, wtirde zu weit fiihren. Auch der Arbeitsmarktausgleich gehért zur Ar- 
beitsmarktpolitik. In einigen Gegenden Deutschlands, namentlich im Osten, 
besteht ein auBerordentlicher Mangel an jugendlichen Arbeitern auf dem Lande, 
z. B. fir Viehhiiten und ahnliche Arbeiten. Um nun zu verhindern, daB aus- 
landische Krafte zu landwirtschaftlichen Arbeiten herangezogen werden, sollen 
Jugendliche, die teils wegen der Uberfiillung der Modeberufe, teils auch aus ge- 
sundheitlichen Griinden noch nicht ins Erwerbsleben iiberfiihrt werden konnten, 
dorthin geschickt werden, damit sie mit den genannten, verhaltnismaBig leichten 
Arbeiten beschaftigt werden und sich dort auch erholen kénnen. Dadurch werden 
andere Krafte fiir schwere landwirtschaftliche Arbeit frei. Dieser Arbeitsmarkt- 
ausgleich ist aber nur voriibergehender Natur, denn die meisten Jugendlichen 
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kehren nach einem halben Jahr wieder in ihre Heimat zuriick. Manche Jugend- 
liche siedeln aber auch fiir dauernd in diese Gegenden iiber und finden dort ihnen 
zusagende Arbeits- und Ausbildungsmoglichkeit als Schweizer, Schmied und in 
anderen handwerklichen Berufen. Bei der Uberfiillung der Stadte und der groBen 
Arbeitslosigkeit auf der einen Seite und der Entvélkerung des Landes und dem 
Mangel an Arbeitskraften auf der anderen ist gerade diese Entwicklung, die 
durch die Berufsamter dauernd gefordert wird, von groBer wirtschaftspolitischer 
Bedeutung. Durch die wissenschaftliche Betriebsfiihrung mit Rationalisierung, 
Mechanisierung, Maschinisierung, besonders in der Industrie und im Handwerk, 
erwachsen der Berufsberatung neue Aufgaben. Durch die mechanischen Hilfs- 
mittel werden immer mehr menschliche Arbeitskrafte ersetzt. Diese Arbeits- 
krafte durfen aber unter keinen Umstanden brach liegen bleiben, da das fiir die 
Volkswirtschaft ein groBer Verlust ist. Diese Leute miissen in solche Gegenden 
ausgetauscht werden, wo Industrie und Handwerk Krafte noch benétigen. Dazu 
ist natiirlich eine genaue Ubersicht und Kenntnis des Arbeitsmarktes die not- 
wendige Voraussetzung. Kann ein solcher Austausch nicht stattfinden, dann 
muB versucht werden, die Leute nach erfolgreicher Beratung in andern Berufen 
unterzubringen. 


3. Die berufspadagogischen Aufgaben des Berufsamtes. 


Neben diesen wirtschaftspolitischen Aufgaben hat das Berufsamt auch noch 
berufspadagogisch zu wirken. Diese Aufgaben werden vom Berufsamt erfiillt 
bei der Vorbereitung fiir die Berufswahl oder bei der Beratung. Die Beratung 
erstreckt sich zunachst auf Jugendliche, die nach AbschluB der Volksschule 
oder Erlangung der mittleren Reife oder ohne Abschlu& die héhere Schule ver- 
lassen. Die Arbeit, die in diesen Fallen von den Berufsdmtern geleistet werden 
muf, ist durch gesetzliche Bestimmungen naher umschrieben worden. Nach 
den allgemeinen Bestimmungen tiber Berufsberatung und Lehrstellenvermittlung 
bei den 6ffentlichen Arbeitsnachweisamtern vom 12. Mai 1923 hat sich die Be- 
rufsberatung zu erstrecken auf: 


a) die planmaBige Vorbereitung Jugendlicher und die Aufklarung Jugendlicher 
iiber berufliche Fragen ; 

b) Erteilung von Rat und Auskunft an ratsuchende Personen beiderlei Ge- 
schlechts in allen Fallen, welche die Berufswahl sowohl beim Eintritt in das 
Berufsleben als auch beim Berufswechsel, Berufsausbildung und Berufsfort- 
bildung betreffen. Dabei ist eine Erfassung der den 6ffentlichen Arbeitsnach- 
weis aufsuchenden Jugendlichen von 14 Jahren an wiinschenswert ; 

c) Nachweis von beruflichen Ausbildungsstatten ; 

d) Uberleitung in beruflich, sittlich und gesundheitlich einwandfreie Lehrstellen ; 

e) Verfolgung des beruflichen Entwicklungsganges der beratenen und vermittel- 
ten Personen, soweit nicht besondere Stellen daftir in Frage kommen. 
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Wie schon in den gesetzlichen Bestimmungen angedeutet ist, kann eine rich- 
tige Beratung nur dann durchgefiihrt werden, wenn eine genaue Berufskenntnis 
bei den Jugendlichen vorhanden ist. Erfahrungsgema8 fehlt diese aber in den 
meisten Fallen, oft schon deshalb, weil den Jugendlichen der Einblick in die 
meisten Berufe versperrt ist. So kommt es, daB die Jugendlichen haufig recht 
falsche Vorstellungen von ihrer zukiinftigen Betatigungsweise haben. Wie kann 
man aber von einer Neigung zu einem Berufe sprechen, wenn man ihn nur fltich- 
tig und oberflachlich oder, was mitunter auch vorkommt, tiberhaupt nicht 
kennt? Hier hat die Berufsberatung im Verein mit der Schule einzusetzen. 
Schon vor der Schulentlassung hat sie durch berufskundlichen Unterricht in der 
Schule, durch Vortrage iiber Berufsgliederung, durch berufskundliche Licht- 
bildervortrage den Jugendlichen wenigstens eine gewisse Kenntnis tuber die 
hauptsdchlichsten Berufsarten und Gruppen zu vermitteln. Auch ist es sehr 
ratsam, berufskundliche Fiihrungen zu veranstalten. Nur so hat der Jugendliche 
Gelegenheit, sich tiber die Berufsarbeit zu orientieren, nur so entsteht Achtung 
und Ehrfurcht vor der Berufsarbeit. Ein Jugendlicher, der tiber seine spatere 
Berufsarbeit orientiert ist, kann bedeutend eher tiber seine Neigungen und Fahig- 
keiten urteilen und dadurch eine spadtere Berufsberatung auBerordentlich er- 
leichtern. Auch in der Elternschaft muff durch Vortrage aufklarend gewirkt 
werden. Es ist zu betonen, daf die kérperliche, geistige und sittliche Veranlagung 
des Kindes sowie die wirtschaftliche Lage der Eltern bei der Berufsberatung den 
Ausschlag geben. Die Eltern sind tiber die Folgen einer mangelhaften Berufs- 
ausbildung oder falschen Berufswahl, itiber den Wert der gelernten Arbeit, iiber 
die wirtschaftliche und ethische Bedeutung des Berufslebens, tiber die Tatigkeit 
und Anforderungen in den einzelnen Berufen usw. aufzuklaren. Hand in Hand 
mit dieser berufskundlichen Aufklarung mui die berufsethische Unterweisung 
gehen. Der jugendliche Berufsanwarter soll seinen Beruf aus innerer Uberzeugung 
wahlen, weil dieser ihn nur dann befriedigen wird. Er soll sich bewuBt sein, daB 
der Beruf den Inhalt seines Lebens bildet. Finanzielle Griinde, z. B. sofort viel 
Geld verdienen, sollen ihn nicht beeinflussen. Es mu ferner darauf hingewiesen 
werden, da8 der Beruf hohe sittliche Krafte enthalt, denn durch das Bestreben, 
die Arbeit gut auszufiihren, wird das Verantwortungsgefiihl gehoben. Stolz auf 
das eigene K6nnen und Schaffensfreude treten bald hinzu. Hierdurch wird immer 
mehr das Selbstvertrauen geweckt und gestarkt. Die Arbeit soll nicht ein hartes 
MuB, ein notwendiges Ubel sein. Durch die Arbeitsfreude und den Arbeitserfolg, 
den man tiberschaut, sieht man das Wachsen des eigenen Lebensgliickes. Das 
alte Sprichwort: ,, Jeder ist seines eigenen Gliickes Schmied“‘ hat immer noch 
seine Giiltigkeit. Endlich mu8 auch immer mehr bei ihm das BewuB8tsein wach 
werden, daB er ein Glied der Volksgemeinschaft ist und da8 er ihr auch durch 
seine Berufsarbeit zu dienen hat. Diese Bestrebungen des Berufsamtes werden 
oft sehr verstandnisvoll durch die Schule unterstiitzt. 

Die Schulen sind durch ErlaB des preuBischen Ministers fiir Wissenschaft, 
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Kunst und Volksbildung vom 26. Februar 1920 verpflichtet, nicht nur mit den 
Berufsamtern gemeinsam zu arbeiten, sondern ihnen ihre Arbeit zu erleichtern 
und zu férdern. Der ErlaB sagt folgendes: ,,Der Schule verbleibt nach wie vor 
als besondere Aufgabe die Erziehung zur richtigen Berufswahl. Sie hat durch 
Erfiillung dieser Pflicht den Schiiler sowohl im Rahmen des Unterrichts wie 
durch besondere Veranstaltung lichtbildlicher Vortrage Einblick in das Wirt- 
schaftsleben zu gewahren. Auch Schulbiichereien sind zu diesem Zwecke zu er- 
ganzen und den Schiilern zur Benutzung zu empfehlen, gleichfalls ist im Rahmen 
des dafiir geeigneten Unterrichts, insbesondere Religion, Deutsch, philosophische 
Propadeutik, immer wieder auf den inneren Wert der richtigen Berufe hinzu- 
weisen. Auch ftir diese Fragen miissen die Schulbiichereien geeignete Schriften 
enthalten.“ Die Schule hat demnach berufskundliche Belehrungen und berufs- 
ethische Unterweisungen den zur Entlassung kommenden Schiilern in der schon 
erwahnten Form zu geben. Die eigentliche Beratung und Lehrstellenvermittlung 
bleibt den Berufsamtern tiberlassen, wahrend die Schule die vorbereitende Arbeit 
im Verein mit den Berufsamtern, die Erziehung zur rechten Berufswahl zu leisten 
hat. j 


4. Die Voraussetzungen ftir die Berufswahl. 


Die Briticke, die den Jugendlichen von der Schulbank in das Leben fiihren 
soll, ist das Berufsamt. Wie der Arzt die Diagnose des Kranken feststellen muf, 
um helfen zu kénnen, so muB auch der Berufsberater, der dem Jugendlichen bei 
dem wichtigen Gang ins Leben seine Hand reichen will, ein Zweifaches kennen: 
1. die Persénlichkeit des jungen Menschen mit seinen geistigen und korperlichen 
Fahigkeiten, seinen Berufswiinschen, seiner Willenskraft und Ausdauer, kurz 
gesagt, den Jugendlichen, wie er sich seinen Mitmenschen zeigt; 2. seine wirt- 
schaftliche Lage, seine hauslichen Verhdltnisse, das Wirtschaftsleben, die zu- 
kiinftige Entwicklung desselben, die Berufe mit ihren einzelnen Anforderungen 
und Aussichten. Der Jugendliche, der den Beruf ergreifen will, mu8 individuelle 
Arbeitseignung besitzen. Diese Arbeitseignung hat biologisch-soziologische und 
physische Voraussetzungen. Zu den biologisch-soziologischen Voraussetzungen ge- 
hort die Vererbung.. Wenn man bedenkt, daB nicht nur korperliche, sondern auch 
geistige Eigenschaften vererbt werden kénnen, was durch wissenschaftliche For- 
schung und Experimente heute einwandfrei feststeht, so ist daraus zu ersehen, 
welche Bedeutung das Gebiet der Vererbung fiir die Beratung hat. Auch das 
Alter darf nicht iibersehen werden. In vielen Berufen wird fiir den Eintritt ein 
Mindestalter verlangt, besonders in solchen Berufen, die das Leben und die Ge- 
sundheit direkt gefahrden. Mitunter darf auch ein bestimmtes Alter nicht tber- 
schritten werden. Fiir diese Bestimmung kénnen verschiedene Griinde mab- 
gebend sein, z. B. daB ein Jugendlicher, der schon langer der Schule entwachsen 
ist, sich nicht so leicht der Arbeitsdisziplin unterwirft wie ein Vierzehnjahriger. 
Gewissen Einflu8 auf die Arbeitswahl hat auch das Geschlecht. Viele Arbeiten 
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kénnen von einer Vertreterin des weiblichen Geschlechts wegen der geringen 
physischen Kraft nicht ausgefiihrt werden. Dann hindert sie auch oft ihre 
physische Konstitution an der Ausiibung gewisser Berufe. Auch die psychischen 
Geschlechtsunterschiede haben fiir die Berufswahl besondere Bedeutung. So 
kann ein Junge Formen besser unterscheiden als ein Madchen, das dafiir aber 
feinere Hautempfindung und Geschmacksempfindung sowie geringere Schmerz- 
empfindlichkeit besitzt. Ernahrung, Witterung, Klima und Jahreszeit beein- 
flussen ebenfalls manchmal auferordentlich stark die Arbeit des Menschen. Die 
wissenschaftliche Forschung weist einwandfrei nach, daB es beim geistigen Ar- 
beiter nicht so sehr auf die Quantitat der genossenen Nahrungsmittel, sondern 
vielmehr auf die Qualitat ankommt. Unzureichende und falsche Ernahrung 
fiihrt gerade bei dem geistig Arbeitenden zu friihzeitiger Arbeitsunfahigkeit. 
Auch die unmittelbare Umgebung beeinfluBt auBerordentlich stark, sei es be- 
wubt oder unbewuBt, die Arbeitsleistung. Auf dieses Faktum muB8 die Berufs- 
beratung besonders sehen und kann hier padagogisch dadurch sehr viel erreichen, 
daB sie die Jugendlichen nur in solche Stellen vermittelt, die in jeder Beziehung 
einwandfrei sind, ferner durch die Empfehlung, einem Jugendverband beizu- 
treten. Auf diese Art werden die schadlichen Einfliisse, denen sie im Berufe und 
in ihrer freien Zeit so leicht ausgesetzt sind, ferngehalten. Ein viel deutlicheres 
Bild von dem Jugendlichen geben jedoch die psychischen Anlagen und Bega- 
bungen, die jeder Mensch mit auf die Welt bringt. Sie kénnen weder durch die 
Umwelt noch durch die Erziehung unterdriickt oder gedndert werden, sind also 
in erster Linie bestimmend fiir die individuelle Arbeitseignung. Sie umfassen 
alle individuellen Eigentiimlichkeiten hinsichtlich der Intelligenz, des Gedacht- 
nisses, der Phantasie, der Aufmerksamkeit usw. Inwieweit diese Anlagen ent- 
wickelt sind, hat die Berufsberatung festzustellen. Dies geschieht durch die 
psychologische Eignungspriifung, die eine besondere Darstellung erfordert. 
Unter den Anlagen des Menschen wiegt die eine oder andere entweder von An- 
fang an vor, oder sie bildet sich im Laufe der Zeit, sei es durch Zufall, sei es durch 
beabsichtigte oder unbeabsichtigte Ubung, besonders aus: die sogenannte 
Hauptneigung. Auf die Arbeitswahl des Menschen hat sie einen besonderen 
Einflu8. Eine Vermittlung in einen ihr entsprechenden Beruf weckt und starkt 
die Arbeitsfreude, was berufspadagogisch von grofer Bedeutung ist. Auch die 
Ermtidbarkeit, die auf die Arbeitsweise des Menschen von EinfluB ist, la&t sich 
durch die Eignungspriifung feststellen. Einen Beruf, in dem die Arbeit den 
Jugendlichen schnell ermiidet, sollte er deshalb nicht ergreifen, weil er dadurch 
in seiner kérperlichen Entwicklung geschadigt wird und weil er beim Existenz- 
kampf gegentiber den anderen Arbeitskollegen, die nicht so leicht ermiiden, zu 
sehr ins Hintertreffen geraten wiirde. 
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5. Die Unterlagen fiir die Berufsberatung. 


Zu den Unterlagen fiir die Berufsberatung gehéren die Beobachtungen der 
einzelnen Schulen. Der Lehrer, der den Schiiler oft jahrelang betreut hat, ist 
wohl als Erster in der Lage, tiber den Jungen, sofern seine Begabungen und 
Neigungen, sein Verhalten und sonstige Eigenschaften in Frage kommen, ein 
Urteil abzugeben. Darum ist eine enge Zusammenarbeit mit den Schulen drin- 
gend erforderlich, wie die schon angefiihrten Bestimmungen vom 12. Mai 1923 
sie fordern: ,,Um die zur Entlassung kommende Jugend planmaBig zu erfassen, 
ist die Verbindung mit den im Bezirk vorhandenen Schulen herzustellen.‘‘ Der 
ebenfalls schon erwahnte ErlaB des preuBischen Ministers fiir Volksbildung, 
Kunst und Wissenschaft vom 26. Februar 1920 hat den Aufgabenkreis der 
Schule gegentiber den Berufsamtern genau abgegrenzt. Es heift dort: ,,Ich 
weise die Schulen nachdrticklich darauf hin, mit den Berufsdmtern aufs engste 
zusammenzuarbeiten. Das wird am besten in folgender Weise geschehen. Die 
eigentliche fachliche Beratung ist den Berufsimtern zu tiberlassen. Die zur 
Entlassung kommenden Schiiler und Schiilerinnen sind bei jeder passenden 
Gelegenheit zum Besuch dieser Beratungsstellen anzuhalten. Soweit der Schule 
von den Berufsamtern Fragebogen iiberwiesen werden, ist deren sorgfaltige Aus- 
fiillung durch den Leiter der Anstalt zu tiberwachen und etwa gewiinschte Aus- 
kunft tiber die vermutliche Berufseignung der Schiiler nach bestem Wissen und 
Gewissen zu erteilen.“’ Es folgen darauf die schon erwaéhnten Bestimmungen 
liber berufskundliche Belehrungen und berufsethische Unterweisungen. Der 
SchluB lautet: ,,Die Schule muf& ferner mehr als bisher die Anlagen, Fahigkeiten 
und Neigungen ihrer Schiiler beobachten und diese Beobachtungen im Laufe 
der Schuljahre in geeigneter Form so sammeln, daf sie ein Urteil ttber die mut- 
maBliche Berufseignung des einzelnen erleichtern.“ 


Es wurde schon erwahnt, daB der Berufsberater die kérperlichen, geistigen, 
sittlichen und wirtschaftlichen Verhdltnisse des Ratsuchenden kennen mufb, 
wenn iiberhaupt eine gedeihliche Beratung zustande kommen soll. Sehr wichtige 
Unterlagen erhalt er durch den Fragebogen, der, von der Schule ausgefiillt, 
dem Berufsamt iibersandt wird. Den ersten Teil des Fragebogens fiillt der 
Schiiler in der Klasse aus nach eingehender Erklarung durch den Lehrer. Neben 
allgemeinen Fragen ist auch der Beruf des Vaters anzugeben, was schon oft ge- 
wisse Aufschliisse tiber die wirtschaftliche Lage des Ratsuchenden gibt. Das- 
selbe gilt von der Angabe der Geschwisterzahl. Ferner wird der Ratsuchende 
gefragt, ob er Waise oder Halbwaise ist und an welcher Krankheit die Eltern 
bzw. der Elternteil gestorben sind. Mitunter lassen sich hieraus wichtige Rtick- 
schliisse auf die Anlagen oder das Vorhandensein von gewissen tibertragbaren 
und ererbten Krankheiten ziehen. Die Lieblingsfacher in der Schule und auBer- 
halb der Schule sind ebenfalls anzugeben. Man kann jetzt schon, wenn 
auch nur grob, unterscheiden, ob der Jugendliche mehr Neigung ftir einen 
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kiinstlerischen, industriellen oder handwerklichen Beruf hat. Auch wertvolle 
charakterologische Unterlagen werden dadurch gewonnen. Es la8t sich z. B., 
wenn auch nur mit vorsichtiger Zuriickhaltung, feststellen, ob er oberflachlich 
ist oder nicht, wie weit er in seiner Entwicklung vorgeschritten ist und anderes 
mehr. Dann kommt die Hauptfrage, die Frage nach dem Beruf und den Griinden: 
der Berufswahl. Da& der Ratsuchende wirklich schon selbst einmal ernstlich 
iiber seine Zukunft nachgedacht hat, wird man dann annehmen diirfen, wenn 
der gewiinschte Beruf mit den schon gemachten Angaben in gewissem Einklang 
steht und auch die Begriindung einwandfrei ist. Der Ratsuchende beschdaftigt 
sich z. B. gern mit Zeichnen und Spielen mit der Dampfmaschine. Er gibt an, 
Maschinenschlosser werden zu wollen und begriindet das mit ,,weil ich Maschinen 
gern habe und wissen mochte, wie es innen darin aussieht“. Wenn auch eine 
gewisse Neugierde hierbei unverkennbar ist, so zeigt sie doch mehr als nur das 
Wissenwollen, denn sonst wiirde er mit einigen Versuchen und Erklarungen zu- 
frieden gestellt sein. Man kann hier schon von einer direkten Neigung zum Ma- 
schinenschlosserberuf sprechen. Anders liegt die Sache, wenn der Junge schreibt: 
,ich méchte Autoschlosser oder Friseur werden“ und das begriindet mit: ,,weil 
ich daran Spa8 habe‘. Seine Lieblingsbeschaftigung waren Turnen und Sport. 
Wie oft mu8 man in solchen Fallen erfahren, daB die meisten Ratsuchenden von 
den Berufen keine Ahnung haben, vielmehr nur nach dem AuBeren urteilen, das 
ihnen besonders begehrenswert erscheint. Auch werden oft Angaben gemacht, 
,,weil mein Freund das ist‘‘ oder ,,weil man da viel verdient‘’. Hier sieht man, ~ 
wie oberflachlich und materiell der Junge denkt und daB ihm die Wichtigkeit 
des Augenblicks, wo es sich doch um die ganze Zukunft handelt, noch gar nicht 
einleuchtet. Auch das ist ein weiterer Beweis dafiir, wie nétig ein umfassender 
berufskundlicher Unterricht ist. Gerade diese Jugendlichen sind es auch, die 
jeden Augenblick ihren Berufswunsch wechseln und denen es schlieBlich gleich- 
giiltig ist, ob sie einen Beruf lernen oder nicht. Sie ergreifen einfach das, was 
sich ihnen bietet. Hier liegt vielfach auch die Wurzel der spateren Unzufrieden- 
heit mit sich selbst und dem Beruf. Um diesem Ubel steuern und auf weite Sicht 
arbeiten zu kénnen, ist es nétig, tiberall berufskundliche und berufsethische 
Unterweisungen zu geben. Wenn von allen zur Entlassung kommenden Schiilern 
diese Berufswiinsche statistisch erfaBt werden, erhalt man zugleich auch wert- 
volles Material iiber die Ubersicht des Arbeitsmarktes und kann durch Ver- 
teilung der Jugendlichen den oft so nétigen Arbeitsmarktausgleich schaffen. 
Natiirlich wird dabei den Wiinschen des einzelnen, soweit sie auf verniinftigen 
und sachgemaBen Angaben sich aufbauen, Rechnung getragen. 

Die nachste Frage lautet: ,,Welchen Beruf méchtest du noch ergreifen ?“ 
Diese Frage ist darum sehr wichtig, weil vielfach die Eltern den Beruf ihrer 
Kinder bestimmen, ohne das geringste Verstandnis fiir ihre Wiinsche und Nei- 
gungen zu haben. Wie oft kann man die Begriindung finden: ,,weil meine Eltern 
das haben wollen“. In diesem Falle schreibt der Ratsuchende bei der:zweiten 
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Frage das, was er gerne werden michte. Aber auch in vielen Fallen, in denen 
der Junge das aus Furcht nicht schreibt (den Anmeldebogen miissen die Jugend- 
lichen nach der Ausfiillung in der Schule mit nach Hause nehmen, damit die 
Eltern auch noch Eintragungen machen kénnen), mu8& der Scharfblick und die 
Menschenkenntnis des Berufsberaters bald herausfinden, da® der zuerst ange- 
gebene Beruf zu Hause gewiinscht wird. Durch Aufklarung der Eltern, die man 
bittet, bei der Berufsberatung zugegen zu sein, kann der Berufswunsch doch 
die nétige Berticksichtigung erfahren. Von groBer Wichtigkeit ist es auch, daB 
der Jugendliche selbst den Bogen auszufiillen hat. Aus der Handschrift 1aBt 
sich gleichfalls noch manches ersehen, wenn auch die Graphologie noch in ihren 
Anfangen steht und daher Vorsicht wohl angebracht ist. In diesem Zusammen- 
hang sei schon darauf hingewiesen, da& der Berufsberater eine umfassende All- 
gemeinbildung und Menschenkenntnis haben mu8. GroB ist seine Verantwortung, 
denn fast immer entscheidet er iiber die Zukunft eines Menschenlebens. Die ein- 
fache Vermittlung in eine Lehrstelle geniigt nicht, denn die Berufsamter sind 
nicht allein Arbeitsvermittlungsstellen, sondern auch Beratungsstellen. Die Be- 
deutung der Berufsberatung, auf die ich im Zusammenhang mit der Psychologie 
unter Arbeits- und Berufsforschung noch naher zu sprechen komme, wird immer 
mehr anerkannt. 

Die Eltern kénnen auf dem Fragebogen ihre Wiinsche 4uBern. Sie haben 
Gelegenheit, ihre Kinder den ganzen Tag zu beobachten und vermoégen daher 
festzustellen, ob bei ihren Spré8lingen gewisse Neigungen und Interessenrich- 
tungen vorhanden sind. Der eine Junge bastelt sehr gerne, der andere hat be- 
sondere Vorliebe fiir das Entwerfen von Zeichnungen usw. Die Beobachtungen, 
die auf diese Art die Eltern gemacht haben, kénnen immerhin wertvolle Finger- 
zeige fiir die Berufsberatung sein. Ferner ist die Erklarung der Eltern, ob sie mit 
dem Berufswunsch ihres Kindes einverstanden sind oder ob sie Bedenken be- 
ziiglich der Berufswahl nach irgendeiner Richtung (Unterbringung in Kost und 
Wohnung wegen ungiinstiger Wirtschaftslage, Konfession des Lehrherrn und 
anderes) haben. Die Bedenken, die gegen den vorgeschlagenen Beruf sprechen, 
kénnen mannigfacher Art sein; oft werden insbesondere aus materiellen Griinden 
Anstande gegen einen gelernten Beruf erhoben. Mogen diese Griinde aber auch 
noch so stichhaltig sein, so muB doch bei jeder sich bietenden Gelegenheit, z. B. 
in Vortragen, beim berufskundlichen Unterricht oder bei der Beratung selbst 
Front dagegen gemacht werden, denn gegeniiber dem angelernten oder unge- 
lernten Beruf hat der gelernte Beruf auBerordentlich viele Vorteile aufzuweisen. 
Der gelernte Arbeiter befindet sich in einer héheren sozialen Schicht, erhdlt 
hoheren Lohn und ist nicht so oft und lange erwerbslos, wie der ungelernte und 
angelernte Arbeiter. Der gelernte Arbeiter ist durch seine Vorbildung in der 
Lage, Arbeiten nach Zeichnung oder Modell auszufiihren, hat also gewisser- 
maBen eine selbstandige Arbeit, wahrend der ungelernte Arbeiter nur Arbeiten 
nach Anweisung zu verrichten vermag. Der einzige Nachteil des gelernten Ar- 
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beiters — wenn man es tiberhaupt als Nachteil bezeichnen kann — ist, daB der 
Lehrling wahrend der Ausbildung nicht so viel verdient wie ein jugendlicher 
Hilfsarbeiter. 

Die bewuBt eingestellte Beobachtung des Jugendlichen durch den Lehrer 
findet ihren Niederschlag auf dem Schulfragebogen. Der Lehrer ist durch den 
langjahrigen Umgang mit dem Jugendlichen wohl in der Lage, sich uber den- 
selben ein genaues Urteil zu bilden. Die Mitteilungen, die der Lehrer dem Be- 
rufsamt macht, miissen geheim gehalten werden. Dadurch wird erreicht, daB 
der Lehrer nicht zu befiirchten braucht, spater einmal iiber die gemachten An- 
gaben zur Rechenschaft gezogen zu werden. So kann er ein méglichst getreues 
Bild iiber den Jugendlichen abgeben. Das letzte Schulzeugnis wird eingetragen, 
dann sind einige Fragen iiber die Allgemeinbegabung zu beantworten. Fur ver- 
schiedene Berufe, z. B. Maschinistenberuf, ist es sehr wichtig zu wissen, wie es 
um die Auffassungsgabe bestellt ist. Hat z.B. der Maschinist eine langsame 
Auffassungsgabe, so kann das, wie es die Praxis taglich zeigt, zu schweren Un- 
fallen fiihren. Es ist ferner anzugeben, ob fo'gerichtig oder oberflachlich gedacht 
wird, ob geringe oder hochwertige Leistungen irgendwelcher Arts ch gezeigt haben. 
Daraus la&t sich manches fiir die Beratung entnehmen. Hat z. B. ein Jugend- 
licher gute Befahigung fiir konstruktive Zeichnungen, so la8t sich daraus er- 
sehen, daB er mehr fiir einen Technikerberuf in Frage kommen diirfte. Natiirlich 
ist hier Voraussetzung, daB keine schwerwiegenden Bedenken in irgendeiner Hin- 
sicht bestehen. Auch iiber Interessenrichtungen auBerha b der Schule s:nd An- 
gaben zu machen, z. B. iiber eine Sonderbegabung fiir Sprachen, Musik, Technik, 
Handfertigkeit usw. Wichtig ist auch die Feststellung, ob ein Jugendlicher 
Organisationstalent besitzt oder eine Fiihrernatur ist. Bei der immer weiter 
fortschreitenden Rationalisierung in der Industrie legt man heute ein groBes 
Gewicht auf den Arbeitscharakter. Auf dem Fragebogen sind verschiedene 
arbeitscharakterologische Fragen zu beantworten, z.B. ob der Jugendliche 
schnell, langsam, gewissenhaft und sauber arbeitet, ob er leicht ermiidet, selb- 
standig seine Arbeiten ausfiihrt oder nach fremder Hilfe suchen muB. Auch das 
Gemiits- und Willensleben bleibt nicht unberiicksichtigt. Es wird gefragt, ob 
der Jugendliche beharrlich bei der Lésung schwieriger Aufgaben ist, ob irgend- 
welche Faktoren,:- die sein Handeln stark beeinflussen, vorhanden sind. Das 
Handeln des Jugendlichen wird meist bestimmt durch Gehorsam, Vorteil, Eitel- 
keit,. Ehrgeiz und WiBbegierde. Es wird ferner gefragt, wie es um die Ordnungs- 
liebe, Wahrhaftigkeit und Kameradschaft bestellt ist. Endlich wird die Frage 
aufgeworfen nach der gefiihlsmaBigen Einstellung des Jugendlichen. Auch eine 
kurze Gesamtcharakteristik oder eventuelle Berufsvorschlage sind sehr er- 
wunscht. Diese Gesamtcharakteristik gibt oft von der Personlichkeit ein tref- 
fendes Bild. Zum Beispiel wurde seinerzeit einmal von einem Lehrer geschrieben: 
»Ist noch ein Flaps.‘‘ Der Berufsberater beobachtete den Jugendlichen noch 
einmal ziemlich scharf und gewann bald denselben Eindruck. Natiirlich konnte 
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man durch die Vermittlung einer geeigneten Lehrstelle dafiir Sorge tragen, dab 
dieses Benehmen weiter keinen Schaden bereitete. Die strenge Zucht, in welcher 
der ausgewahlte Meister seine Lehrlinge hielt, machte dem Jungen recht klar, 
daB das Leben etwas anderes ist als nur Spiel und Kinderei. Das angefiihrte 
Beispiel zeigt, wie wichtig es fiir den Berufsberater ist, von der Schule méglichst 
ausfiihrliche Angaben zu erhalten. Inwieweit der Kérper des Jugendlichen fiir 
das Beruisleben geeignet ist, wird auf dem Fragebogen durch den Schularzt ver- 
merkt. Der Arzt soll angeben, ob Berufe zu meiden sind mit schwerer kérper- 
licher Anstrengung, z.B. Heben, Tragen, Biicken (Maurer, Schmiede), mit 
sitzender Lebensweise (Schuster, Schneider und Kontorberufe), anhaltendem 
Stehen oder Gehen, Staubentwicklung oder starkem Temperaturwechsel (Backer, 
Konditorenberufe) und mit starker Inanspruchnahme der Nerven. Ferner ist 
anzugeben, ob eine Erkrankung oder Schwache irgendeines Organs vorliegt, die 
unter Umstanden bei der Berufsbetatigung hinderlich oder sogar ausschlieBend 
sein kénnte (z. B. bei Friseuren Tuberkulose). Praktisch und wiinschenswert 
ware es, wenn die Jugendlichen von den Gewerbedrzten ebenfalls untersucht 
wiirden, da diese Arzte die Berufsanforderungen genauer und besser kennen als 
die Schularzte. 


6. Die eigentliche Berufsberatung. 


Auf Grund dieser Unterlagen kann eine wirksame Berufsberatung durch- 
gefiihrt werden. Kommt ein Jugendlicher zur Beratung, so muf er erst in ein 
Tagebuch eingetragen werden. Die iiber ihn vorhandenen Unterlagen werden 
dann dem Berufsberater vorgelegt, der an Hand der Unterlagen und einiger 
Fragen sich iiber die Person des Ratsuchenden schon klar sein und wissen muB, 
was er dem Betreffenden zu raten hat. Zunachst werden einige berufskundliche 
Fragen gestellt, um festzustellen, ob der Jugendliche auch wei, welche Arbeiten 
er spater auszufiihren hat. Sehr zu begriiBen ist es, wenn die Jugendlichen selbst 
angefertigte Zeichnungen, Modelle und kleine Bastelarbeiten mitbringen. In 
vielen Fallen zeigt es sich, nach welcher Richtung das Talent des Jugendlichen 
geht. Oft werden Arbeiten vorgelegt, die selbst Fachleute in Erstaunen setzen, 
aus denen man aber sofort erkennen kann, da der Jugendliche sie selbst ange- 
fertigt hat. Der Berufsberater soll z. B. darauf sehen, ob der Berufsanwarter 
sauber gekleidet ist, die Hande und das Haar gepflegt sind. Auch von diesen 
rein 4uBeren Dingen kann auf den Charakter des Menschen geschlossen werden. 
Der Ratsuchende wird aufgeklart iiber die einzelnen Berufe, vor dem Ergreifen 
von Modeberufen wird er gewarnt (haufig an Hand von statistischem Material), 
zu einem anderen Beruf geraten, falls er einen Modeberuf ergreifen will (z. B. 
kommen namentlich die Anstreicher, Friseure, Autoschlosser, Elektriker, Backer 
und Konditorenberufe in Frage). Daraufhin wird er zu einer Eignungspriifung 
bestellt, da heute meist solche Jugendliche eingestellt werden, die sich einer 
Eignungspriifung unterzogen haben. Der Psychologe, der die Eignungspriifung 
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leitet, fertigt iiber Intelligenz, Gedachtnis, Willens- und Sinnesleistungen 
sowie den Arbeitscharakter ein Gutachten an. Auf Grund dieses Gutachtens 
wird der Jugendliche dann in eine Lehrstelle vermittelt. Die Lehrstellenver- 
mittlung gehért namlich zu dem Aufgabengebiet der Berufsamter. Leider 
mischen sich auch noch immer Lehrer in dieses Aufgabengebiet der Berufsamter 
ein und bringen einen Teil ihrer Schulentlassenen in Lehrstellen. Dadurch wird 
nicht nur die Ubersicht des Amtes iiber den Wirtschaftsmarkt erschwert, sondern 
auch den Vermittelten entsteht oft groBer persénlicher Schaden. Denn der 
Lehrer kann den Arbeitsmarkt mit seinen Einzelheiten doch nicht iberschauen 
und leitet vielleicht Jugendliche schon stark tibersattigten Berufen zu, wo sie nach 
beendigter Lehrzeit entlassen und so erwerbslos werden. Vielfach wenden sich 
auch gerade solche Betriebe an Schulen, die von dem Berufsamt keine Bewerber 
erhalten, weil es dem Berufsamt bekannt ist, daB dort die Lehrlinge nicht sach- 
gemaB ausgebildet werden. Hier gilt es besonders fiir die kommende Zeit des 
Lehrlingsmangels die Augen offen zu halten. Alle Krafte miissen alsdann sorg- 
faltig verteilt werden, und nur solchen Berufen diirfen Lehrlinge zugeftihrt wer- 
den, die im Interesse der Gesamtwirtschaft unbedingt Nachwuchs notig haben. 
Darum sollte jede nebenamtliche Vermittlung unterbleiben, wie das auch in dem 
ErlaB des preuBischen Ministers fiir Kunst, Wissenschaft und Volksbildung vom 
30. November 1925 ausdriicklich verlangt wird. Vielfach kénnen Jugendliche 
nicht sofort in einen Beruf eingewiesen werden, zum Teil deshalb, weil das 
14. Lebensjahr noch nicht erreicht ist. 50 Prozent aller jahrlich zur Entlassung 
kommenden Schiiler sind noch nicht 14 Jahre alt. Laut reichsgesetzlicher Be- 
stimmung (Reichsgewerbeordnung § 125) diirfen diese aber nicht voll beschaftigt 
werden, sondern taglich nur 6 Stunden arbeiten. Da die Lehrherren bei der Ein- 
stellung solcher Jugendlicher mancherlei Schwierigkeiten haben, werden diese 
Schulentlassenen oft nicht untergebracht. Diesem Ubelstand mu8 unbedingt 
abgeholfen werden, denn so sind die Jugendlichen in diesen Monaten, in denen 
sie nicht arbeiten diirfen, den Gefahren der StraBe ausgesetzt. Leicht wird 
gerade in dieser Zeit der Keim zur spateren Verwahrlosung gelegt; vielfach 
wandern sie auch in eine Arbeitsstelle ab und gehen fiir den Lehrlingsmarkt 
verloren. Daher mu8 entweder der § 135 der Reichsgewerbeordnung dahin ab- 
gedndert werden, daB alle Schulentlassenen voll beschaftigt werden diirfen, oder 
die Verordnungen iiber Schulpflicht und Schulentlassung sind dahin umzu- 
andern, da8 nur solche Schiiler zur Entlassung kommen, die volle 14 Jahre alt 
geworden sind. Weiterhin muB die Berufsvermittlung 6fters scheitern, weil die 
Jugendlichen fiir den gewiinschten Beruf, sei es nach dem Urteil der Schule, sei 
es auf Grund der psychotechnischen oder arztlichen Begutachtung nicht ge- 
eignet sind, sich einem anderen Beruf aber nicht wollen zuweisen lassen, oder 
weil sie in einen der Modeberufe hinein wollen, fiir die bekanntlich ein sehr 
groBes Uberangebot an Kraften besteht. Endlich kommen fiir die Vermittlung 
diejenigen nicht in Frage, die noch nicht berufsreif sind. Damit diese Jugend- 
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lichen nicht den Gefahren der StraBe ausgesetzt sind, sind besonderc MaBnahmen 
von den meisten Berufsamtern getroffen worden, auf die ich noch zuriickkommen 
werde. Auferordentlich schwierig gestaltet sich die Berufsberatung fiir geistig 
und kérperlich nicht normal entwickelte, seelisch, kérperlich oder geistig be- 
hinderte Jugendliche. Diese ohne Beschaftigung zu lassen, ist vom padagogischen 
Standpunkt aus auBerst bedenklich, weil sich das Verbrechertum meist aus diesen 
Kreisen rekrutiert. In dem Anbriichigen schlummern auch noch Krafte, die pro- 
duktiv sein kénnen, wenn sie geweckt werden. Eine erfolgreiche Beratung kann 
nur dann zustande kommen, wenn man auf die Vorgeschichte des Defektes naher 
eingeht und die in Frage kommenden Defekte genau kennt. Facharzt und Psy- 
chologe miissen hier mit dem Berufsberater Hand in Hand gehen. Naturgema8 
ist es nach erfolgter Beratung sehr schwer, diese Jugendlichen unterzubringen. 
Es kommen fiir diese Jugendlichen nur leichte Beschaftigungsméglichkeiten in 
Frage, z. B. angelernte Berufe wie Korbflechter, Kartonmacher usw. Praktisch 
ware es, wenn ftir die Ausbildung von Anbriichigen sogenannte Ausbildungs- 
pramien gezahlt wiirden, wie das z. B. bei Taubstummen der Fall ist. Das wiirde 
fiir manchen Meister eine Veranlassung sein, einen Anbriichigen auszubilden. 
Dadurch wiirde die Eingliederung dieser Leute in das Wirtschaftsleben wesent- 
lich erleichtert. In vielen Stadten sind Arbeitskolonien fiir jugendliche An- 
brtichige eingerichtet, wo diese entsprechend ihren individuellen Anlagen noch 
ausgebildet oder beschaftigt werden. Es gibt aber noch andere Unterbringungs- 
moglichkeiten. Eine Firma wiinscht eine Reihe besonders guter Lehrlinge. Hat 
das Berufsamt diesen Wunsch erfiillt, dann kommt es mitunter vor, da8 diese 
Firma einen Anbriichigen auf Wunsch des Berufsamtes einstellt. So kommen 
auch diese Sorgenkinder unter. Das kann aber nur dann geschehen, wenn sich 
Lehrer und Geistliche jeder Vermittlung enthalten, mag sie noch so gut gemeint 
sein. Fiir alle Kreise kann nur dann Arbeit geschaffen werden, wenn nicht nur 
die Minderbegabten, sondern auch die Hochintelligenten durch das Berufsamt 
erfaBt werden. 

Die Berufsberatung fiir h6here Schiiler ist ebenfalls durch*die Bestim: 
mungen der Reichsarbeitsverwaltung vom 26. November 1922 geregelt. Es heiBt 
dort: ,,Die Berufsberatung muB anstreben, alle Schiiler und Schiilerinnen 
héherer Lehranstalten vor der Berufswahl zu erfassen, gleichviel, ob sie sich 
praktischen oder akademischen und ahnlichen Berufen zuwenden wollen; ferner 
Studierende wie Akademiker, die eines Berufsrates bediirfen ... Die Aufgabe 
umfaBt demnach im wesentlichen die Erteilung von Rat, Auskunft und Unter- 
stiitzung in allen Fragen, die sich aus Berufswahl, Berufsausbildung und Be- 
rufswechsel ergeben (Berufs-, Schul-, Studien-, Laufbahn- und Arbeitsberatung).“ 
Besonders schwierig jedoch ist die Berufsberatung fiir diejenigen Schiiler hoherer 
Lehranstalten, welche die Schule ohne vollendete Schulbildung verlassen, d. h. 
ohne das Zeugnis der mittlererm Reife erlangt zu haben. Meistens geben diese 
den Schulbesuch aus dem Grunde vorzeitig auf, weil ihre Begabung nicht zur 
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Erreichung des Schulziels geniigt, nur selten aber aus wirtschaftlichen Beweg- 
griinden. Die Zahl dieser Schiiler ist sehr groB. Auf je 1000 Einwohner einer 
Stadt kommt jahrlich durchschnittlich ein solcher Schiiler. Aufgabe der Berufs- 
beratung und der Lehrerschaft ist es, damit diesem Ubelstand abgeholfen wird, 
dafiir Sorge zu tragen, daB auch die Schulberatung mehr von den Eltern in An- 
spruch genommen wird, die ihre Kinder zur héheren Schule schicken wollen. 
Diese verfriiht entlassenen Gymnasiasten bzw. Realschiiler sind auBerordentlich 
schwer unterzubringen. Sie bringen ndmlich meist neben der nicht abgeschlosse- 
nen Bildung auch noch schlechte Zeugnisse mit. Der Volksschiiler, der die Ober- 
klasse durchlaufen hat, ist ihnen gegeniiber entschieden im Vorteil, da er eine 
abgeschlossene Bildung hat. Diese ,,Abiturienten in der Quarta und Unter- 
tertia‘’ denken nicht im entferntesten daran, einen handwerklichen Beruf zu 
ergreifen, sondern sie wollen héher hinaus. Meist begehren sie kaufmannische 
oder technische Berufe. Die Beratung erfolgt in derselben Weise wie bei den 
Volksschiilern. Dasselbe gilt auch fiir die Schiiler mit dem Zeugnis der mittleren 
Reife. Vielfach wiinschen diese eine Laufbahnberatung, d. h. sie wollen Erkun- 
digungen einziehen, welche Anstalten oder Fachschulen sie zu besuchen haben, 
um in die mittlere Beamtenlaufbahn oder in ahnliche Stellen hinein zu kommen, 
nachdem sie vorher eine praktische Tatigkeit ausgeiibt haben. Um eine solche 
ausfindig zu machen, bendtigen sie ebenfalls die Vermittlung des Berufsamtes. 
Mitunter wiinschen selbst Abiturienten einen praktischen Beruf, meist weil die 
wirtschaftliche Lage der Eltern es nicht erlaubt, ein akademisches Studium zu 
ergreifen. Oder sie haben solche Berufe ins Auge gefaBt, die ein akademisches 
Studium nicht erfordern (z. B. die mittlere gehobene Beamtenlaufbahn an Bib- 
liotheken, an der Post usw.). Man kann hier im gewissen Sinne auch von einer 
Arbeitsberatung sprechen. Meist jedoch wiinschen die Abiturienten dariiber 
Auskunft, wie die Aussichten in den einzelnen akademischen Berufen sind, wie 
sie ihren Studiumgang einzurichten haben, oder, was haufiger vorkommt, wel- 
chen Beruf sie iiberhaupt ergreifen sollen. Es handelt sich hier um eine Studien- 
beratung. Fiir diese Zwecke hat der Berufsberater berufskundliche Unterlagen 
zu sammeln und sie einem Archiv einzuverleiben, damit er jederzeit eine genaue 
und einwandfreie Auskunft geben kann. Es sei nebenbei erwahnt, daB in dem 
Archiv nicht nur Unterlagen fiir die akademischen Berufe gesammelt werden, 
sondern auch fiir solche Berufe, die die mittlere oder Volksschulreife bendtigen. 
Sehr praktisch ist es auch, auf Eltern- und Schiilerabenden iiber die Aussichten 
der akademischen Berufe zu sprechen oder eine Vortragsreihe iiber die ver- 
schiedensten Berufe abzuhalten, in denen Fachleute iiber die einzelnen Berufe 
sprechen (z. B. Mediziner iiber medizinische Berufe). Vielfach wird das Berufs- 
amt auch von solchen Personen in Anspruch genommen, die ‘einen Rat fiir eine 
Berufsumleitung mit anschlieBender Arbeitsberatung wiinschen. Gewohnlich 
stehen sie vor einem Berufswechsel. Die Griinde hierfiir kénnen verschiedenster 
Art sein. Es kann sich um Krafte handeln, die durch die Rationalisierung frei 
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werden usw. Natiirlich ist die Art dieser Beratung auBerordentlich schwer und 
erfordert vom Berufsberater eine umfassende Sachkunde.° Auch die Vermittlung 
in einen geeigneten Beruf gestaltet sich sehr schwierig. 

In folgendem Schema soll noch einmal gezeigt werden, welche Quelien bei 
der Eignungsfeststellung herangezogen werden miissen. 


| Schularzt | | Elternhaus | 


gesundheitl:che 
korperliche 


ce Eignung Regd 
_ Gesundheiliche geistige Psychotechnik 
k6rperliche charakterolog. 


7. Weitere Aufgaben des Berufsamtes. 


AuBer der Beratung hat das Berufsamt noch weitere Aufgabengebiete. Zu- 
nachst sei die Berufsbetreuung der vermittelten Lehriinge genannt, wozu 
das Berufsamt laut der allgemeinen Bestimmungen vom 12. Mai 1923 berechtigt 
ist. Es handelt sich hier um eine Kannvorschrift. ,,Die Arbeit hat sich zu er- 
strecken auf die Mitwirkung bei der Verfolgung des beruflichen Entwicklungs- 
ganges der beratenen und vermittelten Personen, soweit nicht besondere Stellen 
dafiir in Frage kommen.‘‘ Diese Betreuung ist daher sehr wichtig, weil die 
Jugendlichen wahrend ihrer Lehrzeit noch oft die Hilfe des Berufsamtes notig 
haben bei dem Abschlu8 von Lehrvertragen oder beim Stellen- und Berufs- 
wechsel. Auch zieht das Berufsamt Erkundigungen ein, wie sich die von ihm 
vermittelten Lehrlinge bewahren (Bewdahrungs- oder Erfolgskontrollen). Die 
Berufsbetreuung kann nur in engster Zusammenarbeit mit der Berufsschule 
durchgefiihrt werden. Die Zusammenarbeit wird durch ErlaB des preuBischen 
Ministers fiir Handel und Gewerbe vom 29. April 1921 gewiinscht und angeordnet. 
Es heiBt dort: ,,Der Schwerpunkt der praktischen Arbeit in der Berufsberatung 
liegt bei den Grtlichen Stellen. Erforderlich ist daher vor allen Dingen ein ver- 
stindnisvolles Zusammenarbeiten zwischen den Ortlichen Berufsamtern und den 
- einzelnen Berufsschulen. Die Leiter und Lehrer dieser Schulen verfiigen meist 
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iiber eingehende Kenntnisse und Erfahrungen in den einzelnen Berufszweigen 
und erscheinen daher zur Mitarbeit besonders in solchen Fallen berufen, wo ein 
Berufswechsel der Jugendlichen wahrend der Berufsschulzeit in Frage kommt, 
sei es, daB einzelne aus irgendwelchen Griinden die Lehrstelle wechseln wollen, 
sei es, da& Schiiler aus einem ungelernten Berufe in eine Lehrlingsstelle tber- 
zutreten wiinschen, oder auch der Bedarf nach geeigneten Lehrlingen einzelner 
Berufszweige wahrend des Schuljahres bei den Berufsamtern selbst zutage tritt. 
In diesen Fallen liegt ein inniges Zusammenarbeiten der Schulen und Berufs- 
amter im Interesse aller Beteiligten. Weiterhin werden die Organe der Berufs- 
beratung auch zu statistischen Zwecken die Mitarbeit der Schule brauchen. 
Hierbei kann es sich um Erhebungen handeln iiber die Verteilung der Jugend- 
lichen auf die verschiedenen Erwerbszweige, der Lehrlinge auf einzelne Berufs- 
gruppen und Berufe oder ahnliche fiir die grundsatzliche Behandlung der Auf- 
gaben der Berufsberatung wichtige Feststellungen.* 

Die Lehrer der Berufsschulen sind durch ihre berufspraktische Vorbildung 
in der Lage, durch berufskundliche Vortrage, eventuell auch durch nebenamtlich 
ausgefiihrte Fachberatungen das Berufsamt zu unterstiitzen, wie das vielfach 
iiblich ist. Auch dies fordert sehr die Zusammenarbeit mit der Berufsschule. 
Dann besteht auch die Moglichkeit, da& das Berufsamt bei der Aufnahme in 
Spezialklassen (z. B. bei den einfachen und héheren Handelsschulen) durch Ab- 
haltung einer Begabungspriifung mitwirkt. Wie das Berufsamt noch weiter die 
Berufsschule unterstiitzen kann, erlautert Bahr naher in ,,Die Berufsberatung, 
ihre Organisation und ihre Einstellung vom Standpunkt der Berufsschule‘ 
(in: ,,Arbeit und Beruf‘, 1926, Heft 4). Er schreibt: ,, Die Berufsschule kann ihre 
Aufgabe nur erftillen, wenn das Schiilermaterial wenigstens einigermafen den 
Anforderungen entspricht, die ein um Erfolg bemiihter berufskundlicher Unter- 
richt stellen mu. Wie sehr Schiiler, denen es fiir die ihrer Berufsarbeit eigen- 
tiimliche Denk- und Auffassungsweise an Veranlagung, fiir das praktische Er- 
greifen der Arbeitsvorgange an manueller Befahigung fehlt, den Fortschritt der 
gesamten Klasse hemmen, wie stark die Berufsunwilligen und Verdrossenen das 
Niveau des Unterrichts herabziehen, ist eine leider allzu haufige Erfahrung ... 
Die Unterstiitzung und Foérderung, die die Berufsberatung der Berufsschule ge- 
wahrt, kommt in vollem Umfange ihr selber zugute, erleichtert ihr die Arbeit, 
ermdglicht bessere Erfolge und hebt damit ihr Ansehen. Berufsberatung und 
Berufsschule vermdgen sich gegenseitig zu fordern, wie kaum zwei andere Ein- 
richtungen des Offentlichen Lebens.‘‘ 

Auch mit anderen amtlichen und privaten Organisationen muB das Berufs- 
amt zusammenarbeiten, wenn gute Erfolge erzielt werden sollen. Da ist z. B. 
das Jugend- und Wohlfahrtsamt zu nennen. Von dort werden Waisen und 
Anbrichige zur Beratung und Vermittlung tiberwiesen. Das Berufsamt kann 
dort fiir Befahigte Mittel zur weiteren Ausbildung anfordern, kann durch ihre 
Vermittlung Jugendliche, die erholungsbediirftig sind, unterbringen usw. Die- 
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selbe gegenseitige Arbeit wird auch mit den konfessionellen freien W ohlfahrts- 
verbanden geleistet. Mit den Handwerkerorganisationen, industri- 
ellen Werken und Handelsverbanden sind Verhandlungen zu fiihren tiber 
die Einstellung der Jugendlichen, Berufsbetreuung, Ausbau der Priifungs- 
methoden, Bewahrungskontrolle usw. 

Das Berufsamt hat ferner FiirsorgemaSnahmen fiir die erwerbslosen Ju- 
gendlichen zu treffen. Zwar fallen diese im Laufe des kommenden Jahres fast 
alle weg, da infolge des Geburtenriickganges und des Aufblithens der gesamten 
Wirtschaftslage die Nachfrage nach Lehrlingen immer gréBer wird. Damit die 
Jugendlichen in der Zeit ihrer Berufslosigkeit nicht andauernd untatig sind, 
sorgen die Berufsdmter im Verein mit den Schulamtern dafiir, daB den Jugend- 
lichen die Méglichkeit gegeben wird, nach Absolvierung der Volksschule ohne 
weitere Erlaubnis diese weiter besuchen kénnen, bis eine passende Beschaf- 
tigungsméglichkeit fiir sie gefunden wird. Die vorlaufige Unterbringung auf dem 
Lande gehort ebenfalls zu diesen MaSnahmen. Sodann sind in den einzelnen 
Berufsschulen besondere Klassen eingerichtet worden, in denen die Jugend- 
lichen gegen geringes Entgelt in taglichem Unterricht auf ihren spateren Beruf 
praktisch und theoretisch vorgebildet werden. Ferner wurden besondere Werk- 
statten und Gartenanlagen geschaffen, wo die erwerbslosen Jugendlichen, die 
nicht die Tagesklassen besuchen, neben dem pflichtgemaBen Berufsschulunter- 
richt mehrmals in der Woche in irgendeiner Form beschaftigt werden. Natiir- 
lich sind diese MaBnahmen nur eine Aushilfe und ersetzen niemals eine Lehr- 
stelle. Um die eigenartigen beruflichen Funktionen kennenzulernen, und um 
den Allgemeinblick zu erweitern, mu8 sowohl der Berufsberater wie auch der 
Psychologe haufig Betriebe der verschiedensten Branchen besuchen. Nur dann 
kann er berufskundlichen Unterricht erteilen bzw. berufskundliche Vortrage 
halten. 

Fiir eine sachgemafe Beratung ist gute Kenntnis der Berufsanforderungen 
und Berufskunde unbedingt erforderlich. Der Berufsberater tragt eine groBe 
Verantwortung. Er entscheidet oft iiber das Schicksal eines Menschen. Neben 
Menschenkenntnis sind auch psychologisches Einfiihlungsvermégen und pad- 
agogisches Geschick Hauptanforderungen, die an den Berufsberater zu stellen 
sind. Die schon erwahnten Bestimmungen iiber Berufsberatung vom 12. Mai 
1923 sagen dariiber: ,,Als Berufsberater sind nur Personen zu bestellen, die eine 
mindest fiinfjahrige erfolgreiche Berufsarbeit nachweisen kénnen und in der 
Behandlung Jugendlicher erfahren sind; im allgemeinen wird ein Mindestalter 
von 28 Jahren Voraussetzung sein. Soweit eine abgeschlossene Berufsausbildung 
durch Lehre, Beamtenausbildung, Fach- und Hochschule drei Jahre tiberschreitet, 
kann sie ganz oder teilweise auf die Berufsarbeit angerechnet werden.” 

In dieser Schilderung ist versucht worden, AuBenstehenden einen Einblick 
in die Arbeitsweise der Berufsimter zu geben. DaB die Bedeutung der Berufs- 
4mter von allen Volksschichten immer mehr anerkannt wird, geht schon aus der 
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Tatsache hervor, daB nicht nur Schulentlassene (Volks- und héhere Schiiler) 
zu 80 Prozent das Berufsamt aufsuchen, sondern auch Erwachsene aus allen 
Standen hier Rat und Auskunft holen. Dieses Amt hat nicht nur eine sozial- 
politische Bedeutung, indem es mit allen Mitteln versucht, dem einzelnen zu 
helfen, sondern auch eine wirtschaftliche. Stegerwald, der fiihrende Mann in 
den christlichen Gewerkschaften, sagt iiber die wirtschaftliche Bedeutung der 
Berufsberatung: ,,Der wirtschaftliche Aufbau Deutschlands bedarf der unge- 
hemmten Krafte aller Volksgenossen! Wir miissen also darauf bedacht sein, 
da8 ein jeder an der Stelle steht und schafft, fiir die er sich nach seinen geistigen 
und korperlichen Fahigkeiten und Neigungen am besten eignet. Unrichtige 
Berufswahl ist vom Standpunkt der Staatsnotwendigkeiten eine bedauerliche 
Unwirtschaftlickheit, weil durch sie schlummernde Krafte nicht zur vollen Aus- 
wirkung gebracht oder an falscher Stelle und daher mit unzulanglichem Arbeits- 
erfolg eingesetzt werden. Unwirtschaftlichkeiten kénnen wir uns aber heute 
und in Zukunft nicht mehr leisten. Eine sachkundige Berufsberatung unserer 
ins Erwerbsleben hinaustretenden jungen Leute ist daher eine dringende Forde- 
rung der Stunde.“ 


Literatur zur Berufsberatung: 


I. Bucher und Broschtren: Berufsberatung fiir Madchen von R. Giinther, Verlag 
L. Schwann, Ditisseldorf, M. 1,60. — Die Schule im Dienste der Berufserziehung und Berufs- 
beratung, herausgegeben von der Reichsarbeitsverwaltung und dem Zentralinstitut fiir Er- 
ziehung und Unterricht, Berlin 1927. Reimar Hobbing, Berlin SW 61. — Schule und Berufs- 
beratung von Dr. J. van den Wyenbergh. Ferdinand Schéningh, Paderborn 1927. — Psycho- 
logische Grundlegung der praktischen Berufsberatung von Helmuth Bogen. Julius Beltz, 
Langensalza 1927. — Berufsberatung ,,Methode und Technik‘‘ von Dr. Richard Liebenberg. 
Quelle & Meyer, Leipzig 1925. — Berufsberatung, Berufsauslese, Berufsausbildung, heraus- 
gegeben von der Reichsarbeitsverwaltung Berlin 1925. Verlag des Reichsarbeitsblattes, Reimar 
Hobbing, Berlin SW 61. 


II. Zeitschriften: ,,Arbeit und Beruf‘, Halbmonatsschrift fiir Fragen des Arbeits- 
marktes, der Erwerbslosenftirsorge, der Berufsberatung und verwandter Gebiete im Deutschen 
Reich und in Osterreich mit der standigen Anlage ,,Berufskundliche Nachrichten“. Verlag: 
Grtiner, Berlin W 8, FriedrichstraBe 78. — ,, Jugend und Beruf‘‘, Monatszeitschrift zur For- 
derung der Berufsberatung und beruflichen Ausbildung Jugendlicher auf jugendpsycholo- 
gischer, sozialpadagogischer und volkswirtschaftlicher Grundlage. In Verbindung mit einer 
deutschen, dsterreichischen, tschechoslowakischen und schweizerischen Arbeitsgemeinschaft 
herausgegeben von Dr. Richard Liebenberg, Direktor des Landesberufsamts Berlin. Carl 
Heymanns Verlag, Berlin W 8, MauerstraBe 44. 


354 


cS UBERSICHTEN ® 


Aus der moraltheologischen Literatur. 


1. Lehrbiicher. Colli-Lanzi, Camillus, Theologia moralis universa iuxta codicem iuris 
canonici. Voi. Il. De virtutibus theologicis. De virtutibus moralibus. De virtute religionis. 
De virtute iustitiae. Taurini-Romae 1927. — Noldin, H., S. J., De principiis theologiae mo- 
ralis. Ed. XVI. Durch A. Schmitt S. J., Oeniponte Fel. Rauch 1925. — Dieselben, De 
praeceptis Dei et ecclesiae. Ed. XVIII. ib. 1926. — Dieselben, De sacramentis. Ed. XVII. 
ib. 1925. — Dieselben, De sexto praecepto et de usu matrimonii. Ed. X XI. ib. 1926. — Priimmer, 
Dominicus, M., O. Pr., Manuale theologiae moralis secundum principia s. Thomae Aquinatis. 
Ed. IV. et V. tomus I. et II. Friburgi Brisgoviae, Herder & Co. 1928. — Ubach, Josephus, S. ifs 
Compendium theologiae moralis. Codici iuris canonici et decretis concilii plenarii Americae latinae 
necnon iuribus civilibus Galliae, Hispaniae, Lusitaniae et in plerisque nationibus Americae latinae 
accommodatum. 2 vol. Friburgi Brisgoviae, Herder & Co. 1926, 1927. — Schilling, Otto, Lehrbuch 
der Moraltheologie. 1. Band: Allgemeine Moraltheologie. Max Hueber, Miinchen, o. J. 

2. Abhandlungen. Ter Haar, Franciscus, C. ss. R., De occasionariis et recidivis iuxta 
doctrinam s. Alphonsi aliorumque probatorum auctorum. Taurini-Romae, Marietti 1927. — 
Mayer, Joseph, Gesetzliche Unfruchtbarmachung Geisteskranker. Freiburg i. Br., Herder 
& Co., 1927, — Nell-Breuning, Oswald von, S. J., Grundziige der Borsenmoral. Herder & Co., 
Freiburg i. Br. 1928. — Garrigou-Lagrange, O. P., Mystik und christliche Vollendung. Haas 
& Grabherr, Augsburg 1927. — Michels, Robert, Sittlichkeit in Ziffern? Kritik der Moral- 
statistik. Duncker & Humblot, Mtinchen und Leipzig 1928. — Deininger, Franziskus, O. S. B., 
Johannes Sinnich, Der Kampf der Lowener Universitat gegen den Laxismus. (Abhandlungen 
aus Ethik und Moral VIII.) L. Schwann, Diisseldorf 1928. 


* * 
* 


Um die letzte Jahrhundertwende hat unter den katholischen Moraltheologen eine lebhafte 
Aussprache tiber die Aufgabe und die Methode der katholischen Sittenlehre stattgefunden. 
Den auBeren Anlaf bildeten die Angriffe Grassmanns und des Exjesuiten Paul von Hoensbroich, 
welche teils in Broschtiren, teils in umfangreichen Werken die katholische Moraltheologie 
angriffen, sie als unsittlich zu brandmarken suchten und ihre Behauptungen durch ausfihr- 
liche und im wesentlichen richtige Wiedergaben aus lateinischen Moraltheologen, cesonders 
aus Alphons von Liguori, stiitzten. DaB dabei kasuistische Erérterungen tiber Fragen des 
geschlechtlichen und ehelichen Lebens eine Hauptrolle spielten, konnte dem erstrebten Zweck 
der griindlichen BloBstellung nur dienlich sein. Aber auch in den Kreisen der Moraltheologen 
selbst wurde das Bediirfnis nach ernster Uberpriifung ihrer Arbeitsweise stark empfunden. 
Man wollte auch vom Gegner lernen und scheute sich auch nicht, zuzugestehen, daB allerdings 
in der wissenschaftlichen Behandlung der Fragen des sittlichen Lebens — im weitesten Sinne 
des Wortes — manches gedndert werden kénne und miisse. Was mehr oder weniger entschieden 
gefordert wurde, war ein Dreifaches: starkere Betonung der Moraltheologie als eine Glaubens- 
wissenschaft, Riickkehr zu ihrer vorziiglichsten Quelle der Heiligen Schrift, insbesondere der 
neutestamentlichen Sittenlehre und damit ein Herausarbeiten des katholischen Lebensideals, 
und endlich eine Beschneidung der Kasuistik auf das unbedingt Notwendige. 

In der Tat ist die Verselbstandigung der Moraltheologie als einer eigenen theologischen 
Disziplin und ihre Loslésung von der katholischen Glaubenslehre, wie sie seit dem 16. Jahr- 
hundert vollzogen wurde, nicht zum Segen geworden. Die Darstellung des katholischen, fiir 
alle giiltigen Lebensideals wurde der Aszese und Mystik iiberlassen, die gnadenhafte Grund- 
legung des christlichen Lebens verschwand aus dem Gesichtskreis der Bearbeiter, philoso- 
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phische und rechtliche Stoffe drangen immer starker ein, so daB die Handbiicher der Moral- 
theologie nichts anderes mehr waren als Anweisungen fiir die Beichtvater zur Verwaltung des 
BuBsakramentes. Aus dieser Verengerung der Zielsetzung ergab sich von selbst eine Anderung 
in der Methode. An die Stelle einer positiv-spekulativen Behandlung des christlich-sittlichen 
Lebens und seiner Aufgaben trat die kasuistische Auflésung und Zersplitterung in Einzelfalle, 
aus einer Tugendlehre wurde mehr und mehr eine Siindenlehre. Der Altmeister der katholi- 
schen Moraltheologen, Jos. Mausbach, hat das Richtige getroffen, wenn er in einer Ubersicht 
iiber die damals gemachten Anregungen und Vorschlage (Theol. Revue I [1902], 1—8, 41—46) 
unter voller Anerkennung der Notwendigkeit von Werken, welche fiir die Bediirfnisse des 
BuBgerichtes und der geistlichen Berufstatigkeit geschrieben sind, die Forderung aufstellt: 
,»ES mu daneben Darstellungen der Moral geben, die im Geiste eines Augustinus, Thomas 
und der grofen nachtridentinischen Theologen, aber mit den Mitteln und der Sprache der 
heutigen Wissenschaft, das Ganze der christlichen und katholischen Sittenlehre, vor allem 
auch die Grundsatze und die ideale Seite derselben, biblisch-historisch und_spekulativ bear- 
beiten, auf eigentliche Kasuistik aber verzichten. Die groéBeren Werke dieser Art wiirden den 
groBen Dogmatiken unserer Zeit ebenbiirtig an die Seite treten.“ 

Meminisse iuvat. Seit jenen Auseinandersetzungen und Selbstpriifungen ist mehr als ein 
Vierteljahrhundert dahingegangen. Da darf man wohl die Frage stellen, was denn von jenen 
Forderungen und Wiinschen erfillt worden ist. Man muf leider eingestehen, daS es nur 
wenig, fast nichts ist. Die oben angezeigten moraltheologischen Handbiicher fallen eigentlich 
alle unter die Kategorie der fiir den Beichtvater und Seelsorger bestimmten Anweisungen. 
Hier haben sie ihr Recht und erfiillen eine Aufgabe. Nur sollten sie sich nicht ,, Moraltheologie“ 
nennen, sondern besser und richtiger: Instructio pastoralis in usum confessariorum, Neo- 
confessarius 0. 4. Will man daher diesen Werken wirklich gerecht werden, so mu& man sie 
unter diesem Gesichtspunkt wiirdigen, aber das Handbuch der katholischen Sittenlehre, das 
wissenschaftlich aus den Glaubensquellen schoépfende, das christliche Lebensideal in seiner 
herben Hoheit und Strenge darstellende Lehrbuch fiir alle katholischen Christen sind sie nicht. 


Das weit verbreitete Handbuch Noldins ist in den neueren Auflagen von seinem Nachfolger 
auf dem Innsbrucker Lehrstuhl fiir Moral A. Schmitt S. J. besorgt worden. Ein Werk, das 
bereits in 17. und 18. Auflage hinausgehen konnte — der Traktat de sexto praecepto liegt 
sogar in 21. Auflage vor — hat seine Brauchbarkeit fiir den Seelsorger und Beichtvater be- 
wiesen. Im Rahmen dieser Zweckbestimmung stellt es nicht blo& einen Typ, sondern auch 
eine Spitzenleistung dar. DaB& der beste Vertreter des anderen, des positiv-spekulativen Typs, 
das ausgezeichnete Handbuch von Linsenmann es nur zu einer einzigen Auflage gebracht hat, 
kann einen nur wehmititig stimmen. Die gutgemeinten Wiinsche nach spekulativer Vertiefung 
und engerer Verbindung mit der Dogmatik (Scholastik I [1926], 631 f.) kann dieses Werk 
nicht erfiillen. Es bediirfte dazu eines vélligen Umbaus von Grund aus, wahrend es so, wie es 
ist, einem beschrankten Zwecke auf das beste dienen kann. Nur sollte dies noch deutlicher 
zum Ausdruck kommen, als es durch den Titelzusatz iuxta codicem iuris canonici geschehen ist. 
— Das Compendium seines Ordensgenossen Joseph Ubach, das fiir deutsche Verhaltnisse 
kaum in Betracht kommt, scheidet sogar bewuSt die Beziehung zur Dogmatik und die speku- 
lative Vertiefung aus: quaestiones, quae ex aliis disciplinis sufficienter hauriri solent! Vorwort. 
Es will nur der Praxis dienen und ist in erster Linie fiir die Seelsorger in Lateinamerika be- 
stimmt. In der Anlage zeigt es die tibliche Zweiteilung in allgemeine und spezielle Moral 
und zeichnet sich durch eine umfassende Berticksichtigung des kirchlichen wie des staatlichen 
Rechtes, vor allem in Lateinamerika aus. Auch fehlt es nicht an Stellungnahme zu neueren 
Problemen. So lehnt Verf. I, 142 die Vasektomie oder Sterilisierung als omnino illicita, freilich 
mit unzulanglichen Griinden ab. Angesichts der Vererbungsforschung von heute sollte man 
doch nicht die Behauptung wagen, daB der Staat eine verbrecherische Nachkommenschaft 
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durch eine geeignete Erziehung der Kinder verhindern konne. Ein natiirliches Recht auf die 
Ehe kann man auch nicht ohne weiteres fiir jeden behaupten. Es ist dringend zu wiinschen, 
daB sich die katholische Moral nicht durch allzu apodiktische Urteile die Wege verbaut, die 
man vielleicht doch einmal notgedrungen beschreiten mu8. Im iibrigen spricht das Kom- 
pendium durch seinen klaren Aufbau und Ausdruck, durch seine bestimmten und zuver- 
lassigen Entscheidungen durchaus an. — Von den vier Bandchen der Theologia moralis 
universa von Colli-Lanzi liegt mir leider nur das zweite vor, welches die theologischen und 
moralischen Tugenden, die Tugenden der Gottesverehrung und der Gerechtigkeit behandelt. 
Der Verf. riihmt seinem Werk auf den Titel nach, daB er den Stoff in eine dem Gedichtnis 
angepaBtere Form gebracht habe. Er hat den gewaltigen Stoff auf den geringsten Raum 
zusammengedrangt und auferordentlich iibersichtlich angeordnet. Sonst aber gehért auch 
dieses Buch ganz in die Gruppe der fiir den Beichtvater bestimmten Handbiicher. Wie wenig 
hier an eine Darstellung des katholischen Lebensideals gedacht wird, zeigt am besten die 
umfangreiche Abhandlung (S. 119—228) iiber die Tugend der Gottesverehrung. Da8 alle 
Gottesverehrung an Jo 4, 24 gemessen werden muB, daB der Nerv alles Betens das persénliche 
Herzensgebet ist, daB das Ziel des Bittgebetes die Erhebung des Menschen zur unbedingten 
Hingabe an den Willen Gottes ist, alles dies sucht man in derartigen Biichern -vergebens. 
Sehr ausfihrlich wird der Aberglaube in seinen mannigfachen Formen behandelt. Dabei fallt 
auf, daB auf Schritt und Tritt mit damonischen Einfliissen gerechnet wird. Sogar der Ganger 
mit der Wtinschelrute erhalt den Rat, vorher eine protestatio contra diabolicum interventum, 
qui forte adesse potest, zu machen. — Auch das groBe Moralwerk des Dominikaners Priimmer, 
von dem die beiden ersten Bande in neuer Doppelauflage vorliegen, gehért in die Reihe der 
Handbiicher fiir den Seelsorger. Immerhin ragt es nach zwei Richtungen hin tiber diese hervor. 
Einmal geht es zwar nicht auf die Heilige Schrift, wohl aber auf die groBen Scholastiker, be- 
sonders auf den hl. Thomas zuriick und stellt bewuBt die Kasuistik hinter die Entwicklung 
des Grundsatzlichen. So erklart sich auch die Abweichung von der heute tblichen Anordnung 
des moraltheologischen Stoffes und die Bevorzugung des thomistischen Tugendschemas. 
Danach wurde die Tugend der Gottesverehrung wie das vierte Gebot mit den Tugenden der 
Ehrfurcht und des Gehorsams als partes potentiales der Tugend der Gerechtigkeit behandelt 
und in diese eingeordnet. Man kann nicht behaupten, daB diese Riickkehr zu einer Betrach- 
tungsweise, die uns heute so fern liegt, glticklich ist. Sie zerrei8t ZusammengehOrendes und 
1aBt die grundlegende Bedeutung gerade der Gottesverehrung fiir das sittliche Leben nicht 
gentigend hervortreten. Sodann beriicksichtigt Pr. starker, als es sonst iiblich ist, die Ergeb- 
nisse der psychologischen und erbbiologischen Forschung. So werden z. B. bei den Hemm- 
nissen der Willensfreiheit wenigstens der psychische Zwang und die Hysterie behandelt. Leider 
sttitzt sich der Verf. dabei auf tiberaltete Literatur (Familler, Pastoral-Psychiatrie, 1898; 
Ziehen, Psychiatrie, 1894), tiber die die heutige Forschung véllig hinausgewachsen ist. Auch 
die Ausfiihrungen tiber die Abtreibung, die sachlich nicht zu beanstanden sind, stehen nicht 
auf der Hohe der heutigen Fragestellung. Gerade ein fiir den Seelsorger bestimmtes Buch 
sollte nicht nur den Stand der Gesetzgebung ausfiihrlicher wiedergeben, als es II, 132 geschieht, 
sondern sich auch mit der hygienischen und sozialen Indikation befassen, mit der man heute 
den fraglichen Eingriff zu rechtfertigen sucht. Die wirtschaftlichen Schwierigkeiten, die fiir 
weite Volkskreise tiber das ertragliche MaB hinaus gestiegen sind, fallen schwer in die Wag- 
schale und bediirfen ernster und sorgfaltiger Uberpriifung. Auch was iiber den Sozialismus 
und seine Stellung zum Eigentum gesagt wird, ist durchaus unzuldnglich. Uberhaupt be- 
obachtet man, daB eine Reihe von Fragen, welche dem Seelsorger auf den Nageln brennen, 
entweder iiberhaupt nicht behandelt oder nur — meist im Zusammenhang mit kirchlichen 
Verboten — eben gestreift werden. 

Von dem Lehrbuch der Moraltheologie von Otto Schilling liegt einstweilen der erste Band 
vor, der die allgemeine Moraltheologie darstellt. Unter den hier angezeigten Lehrbiichern ge- 
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biihrt dieser Darstellung ohne Zweifel der erste Platz. Soweit es im Rahmen des iiberlieferten 
Schemas tiberhaupt méglich ist, wird hier das Ziel einer auf das Positive gerichteten Darstel- 
lung der katholischen Sittenlehre erreicht. Dabei zeigt sich iiberall das Bestreben, nicht bloB 
die Verbindung mit der Lehre des hl. Thomas aufrecht zu erhalten, sondern auch die Frage- 
stellungen des heutigen Lebens einzuarbeiten und im Lichte der katholischen Auffassung zu 
beantworten. Die Ergebnisse der ethischen, psychologischen, soziologischen und statistischen 
Forschung werden in weitem Ausma8 und unter Heranziehung einer sorgfaltig ausgewahiten 
Literatur beriicksichtigt. Der Aufbau des Stoffes ist tibersichtlich und gliicklich. Nach der 
tiblichen Einleitung, in der iber Begriff, Methode und Geschichte der Moraltheologie gehandelt 
wird, behandelt der erste allgemeine Teil in drei Abschnitten die Lehre von der sittlichen 
Ordnung, und zwar 1. Die Grundverhaltnisse der sittlichen Ordnung (Wille, Gesetz, Gewissen, 
Pflicht, Moralitat und Tugend), 2. Die Verletzung der sittlichen Weltordnung durch die 
Siinde und 3. Die Wiederherstellung der sittlichen Weltordnung durch Christus. DaB unter 
dem letzten Abschnitt auch die Sakramente als die verordneten Gnadenmittel behandelt 
werden, also das, was sonst in der sogenannten Theologia moralis sacramentalis geboten wird, 
tiberrascht und ist nicht ohne Zwang an diesem Ort und in diesem Zusammenhang durch- 
fiihrbar. Auf Einzelheiten einzugehen, ist in dieser Ubersicht nicht angebracht. Aber auch 
dieser neueste Versuch zeigt, daB auf diese Weise die Heilige Schrift in dem ihr gebiihrenden 
MaBe nicht zu ihrem Rechte kommt, und daB eine Ausscheidung des eigentlich philosophisch- 
ethischen Stoffes nicht gelungen und auch nicht moglich ist. Ebensowenig ist die Abgrenzung 
der Moral nach der Pastoral und nach dem Kirchenrecht hin méglich, Uberschneidungen bleiben 
unvermeidlich. Der Verf. betrachtet seine Arbeit als einen erlauternden Kommentar zu 
seinem in der Herderschen Sammlung erschienenen Grundri® der Moral. Hier wie dort soll 
den sozialethischen Fragen mit vollem Recht eine besondere Beachtung geschenkt werden. 
,Man muB das glaubige Volk in sozialchristlichem Sinne belehren und schulen, man muB es 
belehren, um nur einige dieser Probleme zu nennen, tiber die sittlichen Grundlagen von Staat 
und staatlicher Ordnung, iiber die Heiligkeit des Eigentumsrechtes, ohne dessen Wieder- 
herstellung nicht an Gesundung der sozialen Verhdaltnisse zu denken ist, tiber die sozialen 
Pflichten des Eigentums, tiber die gegenseitigen Pflichten von Arbeitern und Arbeitgebern, 
tiber die letzten Grundgedanken und Bestrebungen des Sozialismus, ttber den Mammonismus, 
der nicht nur die Reichen, sondern auch die Armen beherrschen und beseelen kann, iiber christ- 
liche Friedensidee und christlichen Vélkerbund.“ Die Einlésung dieser Versprechen wird der 
zweite Band des Werkes bringen, der nach dem Schema der drei Pflichtenkreise aufgebaut 
werden soll. Man darf diesem vortrefflichen Werk weiteste Verbreitung wtinschen; es wird 
gerade den Seelsorgern weit bessere Dienste leisten als die tiberwiegend kasuistisch einge- 
stellten Handbticher. Denn diese lassen ihren Leser nicht bloB im positiv-grundsdtzlichen im 
Stich, sondern oft genug auch auf ihrem eigensten Gebiet, im Einzelfalle, der eben wegen 
seiner Einzigartigkeit einer papierenen Loésung unzugdnglich ist. 


Mehr Forderung erfahren Wissenschaft und Praxis durch sorgfaitige Einzeluntersuchungen, 
welche mit wissenschaftlicher Methode und unter voller Beherrschung des einschlagigen Pro- 
blems angestellt werden. Das kann allerdings nicht von dem umfangreichen Buche des bekann- 
ten Moraltheologen aus dem Redemptoristenorden Franz Ter Haar gesagt werden. Er be- 
handelt die ebenso wichtige wie schwierige Frage nach der Betreuung der Gewohnheitsstinder 
und Rickfalligen im Beichtstuhl. Die Arbeit ist im wesentlichen eine ausfiihrliche, sehr 
sorgfaltige Erlauterung der betreffenden Abschnitte der Moraltheologie des hl. Alphons von 
Liguori (lib. VI. n. 452—464 und n. 431—432. Der Text des klassischen Autors wird jedesmal 
abgedruckt und eingehend erklart, andere Moraltheologen werden in weitem Umfang heran- 
gezogen, so da man ein gutes Bild der herrschenden Meinung und der Einzellésungen erhalt. 
Dennoch ist die Arbeit nicht rein exegetisch-historisch eingestellt; der Verfasser zeigt auch 
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einen giitigen und verstandigen Blick fiir die besonderen Schwierigkeiten, welche dem Beicht- 
vater aus der religiés-sittlichen Lage der Gegenwart erwachsen. Mehr als einmal endigt die 
Untersuchung trotz aller Klarheit und Scharfe des grundsatzlichen Standpunktes in einem 
Kompromi8, der einen an das ,,Grau, Freund, ist alle Theorie“ erinnert. Tatsadchlich wird 
der Beichtvater oft genug auch in verzweifelten Fallen helfen und helfen miissen, wenn er nur 
noch auf einen Funken guten Willens stéBt. Gerade bei Gewohnheitssiindern und Riick- 
falligen, wenn sie tiberhaupt noch zur Beichte kommen, darf es nicht genug sein, eine sittliche 
Forderung, mag sie auch noch so berechtigt und notwendig sein, aufzustellen, der sie angesichts 
ihrer inneren und auBeren Lage wenigstens jetzt noch nicht gewachsen sind. Die Aufgabe 
wird vielmehr darin bestehen, ihnen in individueller Seelenleitung mit tiefem Verstandnis 
und noch gréf8erer Hirtenliebe den Glauben an die sittliche Kraft und an die Hilfe der kirch- 
lichen Gnadenmittel allmahlich wiederzugeben. Dann darf man hoffen, da& wenigstens in 
manchen Fallen das erstrebte Ziel auch erreicht wird. Was aber dem Buche Ter Haars voll- 
standig fehlt und was man gerade heute bei dem Hochstand der Erforschung seelischer Vor- 
gange schmerzlich vermi8t, ist der psychologische Unterbau und die psychologische Vertiefung. 
Weder ist der so grundlegende Unterschied zwischen ererbter und erworbener Disposition zu 
bestimmten Siinden beim Gewohnheitssiinder beachtet, noch hért man etwas tiber die kérper- 
lich-seelischen Auswirkungen derartiger Gewohnheiten. Und doch ist ein gewaltiger Unter- 
schied zwischen einem Menschen, der auf dem Boden einer ererbten unglticklichen Anlage 
zu bestimmten Siinden geradezu disponiert erscheint — man denke z. B. an die Abkémmlinge 
von Trinkereltern — und einem anderen, der etwa auf dem Wege der Verfiihrung zu den- 
selben Ausschreitungcn kommt und sich einen Hang zu ihnen erwirbt. Eine gerechte Beurteilung 
und eine Erfolg verheiBende seelische Behandlung kann doch nur da stattfinden, wo jene 
psychologischen Kenntnisse und Einblicke vorhanden sind. Eine noch so gute und griindliche 
Kenntnis der moraltheologischen Prinzipien und der Anschauungen auch der besten Autoren 
vermag diesen Mangel nicht zu ersetzen. — Eine ungewohnlich grtindliche und zeitgemaBe 
Untersuchung ist das Buch des Freiburger Privatdozenten Dr. Jos. Mayer tiber die -gesetzliche 
Unfruchtbarmachung Geisteskranker. Dieses Problem ist seit einigen Jahren auch in das 
Gesichtsfeld der Moraltheologen getreten, nachdem in einer Reihe nordamerikanischer Staaten 
die Sterilisation (Vasektomie) bei Geisteskranken, Trinkern und Vagabunden gesetzlich durch- 
geftihrt worden ist. Und zwar wird dieser schwerwiegende Eingriff auch gegen den Willen der 
Betroffenen oder wenigstens auch ohne ihre Zustimmung durchgeftthrt. Dem amerikanischen 
Beispiel ist die Schweiz insoweit gefolgt, daB hier die Sterilisation bei Einwilligung der Be- 
troffenen gesetzlich erlaubt ist. In vielen anderen Landern, auch in Deutschland, mehren sich 
die Stimmen der Arzte, Juristen und Rassehygieniker, welche eine gesetzliche Regelung der 
vorliegenden Frage, bzw. eine Anderung entgegenstehender gesetzlicher Bestimmungen fordern. 
Es sind die Ergebnisse der Vererbungsforschung auf der einen Seite, die Zunahme von Geistes- 
kranken und Verbrechern auf der anderen Seite, welche die Staatsmanner, Rassenhygieniker 
und Arzte auf den Plan gerufen haben. Gewi8 ist es richtig, daB die Erforschung der Ver- 
erbungsregeln namentlich beim Menschen noch vor vielen ungelésten Fragen steht und in der 
Bewertung ihrer Ergebnisse Zuriickhaltung beobachten muB. Aber in einer Reihe von Fallen 
— man denke an Epilepsie, Idiotie und Geisteskrankheiten — sind doch die Beobachtungen 
so liickenlos und die Tatsachen so erschiitternd, da8 niemand mehr an ihnen vorbeigehen darf. 
M. beherrscht das gesammte Material und die gewaltige einschlagige Literatur mit bewunderns- 
werter Griindlichkeit und Vollstandigkeit. Dabei ist sein Urteil besonnen und mafvoll; er 
gehort weder zu den unbedingten Ja- noch zu den unbedingten Neinsagern, sondern wagt 
Grund und Gegengrund mit aller nur wiinschenswerten Sorgfalt und priift sie an den unver- 
anderlichen MaBstadben der katholischen Moral. Der erste Abschnitt, der den Moraltheologen 
wohl am meisten angeht, behandelt die sittliche Erlaubtheit der kiinstlichen Unfruchtbar- 
machung, der zweite die modernen Sterilisationsversuche im einzelnen, der dritte die Be- 
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wertung der Sterilisierung seitens der Fachwissenschaften, unter denen auf S. 326 ff. die 
katholischen Moraltheologen beriicksichtigt werden, und der vierte die kirchenrechtlichen 
Wirkungen der Sterilisierung. Die ethische Beurteilung geht von dem allseits anerkannten 
Satz aus, daB der Staat wie die Kirche das Recht haben, einem Individuum die Zeugung dann 
zu verbieten, wenn dessen Fortpflanzung eine groBe Gefahr fiir die Gesellschaft bedeutet. 
M. beruft sich dafiir mit Recht auf den Satz des hl. Thomas, der einen Geschlechtsverkehr, 
qui non est proportionatus generationi prolis et debitae eius educationi, als secundum se inordi- 
uatus bezeichnet. Damit ist z.B. der Geschlechtsverkehr von Geisteskranken als ungeordnet 
anzusehen, und zwar nicht blo& der der eigentlichen Geisteskranken, sondern auch der der 
Minderwertigen, der Imbezillen und moralisch Irren, welche die Verantwortung, die aus der 
Zeugung folgt, in keiner Weise tragen kénnen. Auch die heutige Moraltheologie betrachtet die 
Frage des Ehe- und Zeugungsrechtes immer mehr unter dem Gesichtspunkte der Verant- 
wortung gegen das kommende Geschlecht und ist fiir die Ergebnisse der biologischen und 
insbesondere der erbbiologischen Forschung durchaus geéffnet. Es ist aber ebenso einleuchtend 
und wird durch die tagliche Erfahrung immer wieder bewiesen, daB weder die Forderung der 
Enthaltsamkeit noch das Eheverbot noch die Asylierung fiir die Lebenszeit oder doch fiir die 
Dauer der Zeugungsfahigkeit zum Ziele fiihren. So bleibt als Ausweg die Sterilisierung, und 
die Frage nach der Erlaubtheit dieses Eingriffes erhebt sich von neuem. Dabei handelt es sich 
um die grundsdtzliche Frage, ob es Griinde gibt, welche den an sich unerlaubten Eingriff 
in die kérperliche Integritat eines Menschen als erlaubt erscheinen lassen. Die praktische 
Frage, ob der Zeitpunkt zur Einfiihrung derartiger Gesetze in irgendeinem Lande bereits ge- 
kommen ist, bleibt davon unberiihrt. In einer ebenso griindlichen wie vorsichtig abwagenden 
Untersuchung priift M. die theoretische Frage unter den Gesichtspunkten des Objektes, des 
handelnden Willens und der begleitenden Umstande S. 105—138. Ich muB fiir das Einzelne 
auf das Buch selbst verweisen, stehe aber nicht an, zu sagen, daB die Ausfithrungen des Verf. 
nach meiner Meinung zutreffend und iberzeugend sind. Das Ergebnis ist, daB man die Un- 
fruchtbarmachung nicht schlechtweg als eine res intrinsece male bezeichnen kann, die dann 
durch keinerlei noch so gute Absichten und Zwecke erlaubt sein kénnte. Es gibt Umstande 
und Falle, in denen sie nach der vorsichtigen Formulierung des Verf. nicht unbedingt schlecht 
ist. Ich wtiBte auch nicht, was ein Moraltheologe, der dem Staat ohne weiteres das Recht zu- 
gesteht, um des bonum commune willen einen Menschen zu tdten, stichhaltiges vorbringen 
konnte, wenn dieser servatis servandis das Recht fiir sich in Anspruch nimmt, um desselben 
bonum commune willen einen Idioten zu sterilisieren. Man ist.etwas iiberrascht, wenn man 
am Schlusse dieses Abschnittes den Satz liest, daB die gesetzliche Unfruchtbarmachung 
Geisteskranker derzeit jedenfalls praktisch unbegriindet, zweckwidrig und undurchfiihrbar, 
also einstweilen sittlich unerlaubt ist. SchlieBlich ist es ja auch nicht die Sache des Ethikers, 
zu prtifen, ob alle Voraussetzungen fiir die Durchftihrung derartiger MaBnahmen gegeben sind. 
Ihm kann es geniigen, gezeigt zu haben, daf hier ein Weg ist, der auch vom Standpunkt der 
Sittlichkeit aus nicht versperrt zu werden braucht. Und in diesem Sinne begriiBe ich das 
Buch von M. als eine befreiende Tat. 

Ebenso wertvoll und zeitgema& ist die Schrift des Jesuiten Oswald von Nell-Breuning, 
Grundziige der Borsenmoral, welche wie die von Mayer in den von Franz Keller herausgege- 
benen Studien zur katholischen Sozial- und Wirtschaftsethik erschienen ist. Nur so grtind- 
liche, in die Tiefen der heutigen Problemstellung herabsteigende Untersuchungen bedeuten 
eine wirkliche Férderung der katholischen Moraltheologie. Der Verf. kennt nicht bloB die 
Geschichte der Moraltheologie in ihrer Stellungnahme zu den Fragen des wirtschaftlichen 
Lebens, sondern ist auch mit diesem selbst, insbesondere mit der Technik und Praxis der 
Borse so griindlich vertraut, wie es kaum ein anderer Theologe fiir sich in Anspruch nehmen 
kann. Das behititet ihn auch davor, landlaufige Urteile und Vorurteile zu wiederholen, be- 
fahigt ihn vielmehr, die Einzelerscheinung innerhalb der Gesamtheit des wirtschaftlichen 
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Lebens zu sehen und von hier aus eine sachgemaBe Wertung zu erzielen. Das Buch ist eine 
recht schwere Kost, es setzt so viele volkswirtschaftliche und b6érsentechnische Kenntnisse 
voraus, dafi es eigentlich nur dem, der auf beiden Gebieten Fachmann ist, voll verstandlich 
wird. Der Verf. bezeichnet seine Arbeit als den Versuch einer auf der Grundlage der Preis- 
gerechtigkeit aufgebauten moraltheologischen Prinzipienlehre der Boérse. Die kapitalistische 
Wirtschaftsordnung, als deren Exponent die Borse mit ihren Geschaften, Transaktionen und 
Spekulationen zu betrachten ist, wird als theoretisch und praktisch zu Recht bestehend an- 
erkannt, wie dies ja auch die Anschauung der Kirche sei. ,,Kirchliche Anstalten wirtschaften 
mit Wissen und Willen der kirchlichen Oberhirten im Rahmen der kapitalistischen Wirtschafts- 
ordnung, unterhalten Bankkonten, nehmen Hypotheken auf, nehmen teil am Marktverkehr, 
auch am Marktverkehr in seiner héchstentwickelten Form, am Borsenverkehr. Es ist ganz 
unmdglich, hier noch die These zu vertreten, die Kirche dulde das alles nur mit Riicksicht auf 
die menschliche Schwache; sie duldet es nicht nur, sondern sie tut das alles selber durch ihre 
eigenen berufenen Organe; sie duldet nicht nur den Zins, sondern sie nimmt Zins und gibt 
Zins.“ S.4f. Daraus ergibt sich, da8 die Betatigung innerhalb dieser Wirtschaftsordnung und 
mit den von ihr geschaffenen Instrumenten grundsatzlich dem Christen freigegeben ist. Es 
ist durchaus folgerichtig, wenn die Aufgabe der Wirtschaftsethiker in der Heiligung des Er- 
werbsstrebens von innen heraus durch Hinordnung auf einen innerwirtschaftlichen Zweck 
erblickt wird. Daher ist die richtige Wirtschaftsgesinnung des Bérsenmannes diese: im Dienste 
der Giiterverteilung, nicht nur der Zufiihrung zur unmittelbaren Bedarfsbefriedigung, sondern 
auch der Ermdglichung und Inganghaltung der Giitererzeugung und Giiterbewegung tiber- 
haupt, Umsatze tatigen und daran verdienen wollen. So fallt einer katholischen Borsenmoral 
die Aufgabe zu, zu priifen, ob positiv bei den verschiedenen Boérsengeschdaften die wirtschaft- 
liche Dienstgesinnung, d.h. der Wille, im Rahmen der Volkswirtschaft der Volkswohlfahrt zu 
dienen, vorhanden ist, und ob negativ die Gerechtigkeit nicht verletzt wird. Dem entspricht 
nun auch der Aufri& der Untersuchung. Sie behandelt zuerst theoretisch die Frage der Preis- 
gerechtigkeit und der Bildung eines gerechten Preises innerhalb der heutigen Wirtschafts- 
ordnung und gibt der Preisbildung die dreifache Aufgabe der Regelung des Verbrauches, der 
Erzeugung und der Einkommensbildung. Aber diese Betrachtungsweise ist keine abstrakt- 
theoretische, sie wird erganzt durch die Feststellung, da® der gerechte Preis eine sozialékono- 
mische Kategorie ist, oder, mit anderen Worten, die Preisrelationen sind sowohl bedingt durch 
objektive Eigenschaften der Dinge als auch durch die gesellschaftliche Struktur und die 
Rechtsordnung der im Tauschverkehr stehenden Menschen. Der folgende Abschnitt tber 
Preistheoretisches in der Scholastik falit ein wenig aus dem Rahmen der Untersuchung heraus 
und ist wohl vorwiegend polemisch gemeint. Immerhin ist die Feststellung wertvoll, da8 die 
Scholastiker eine Boérsenmoral im heutigen Sinne nicht kennen. Sie fassen das einzelne in- 
dividuell-konkrete Geschaft ins Auge, um es auf seine moralische Qualifikation zu priifen ; 
die Bérsenmoral hat es mit feststehenden Geschaftstypen zu tun. Als derartige Typen be- 
handeln die drei folgenden Abschnitte die Preisbildung von der Borse, die Spekulation und den 
Terminhandel. Man kann das Verdienst des Verf., der in dieser Grtindlichkeit und mit solcher 
Sachkenntnis diese verwickelten Gegenstaénde zum erstenmal unter moraltheologischem 
Gesichtspunkt behandelt, gar nicht hoch genug anschlagen. Der Berichterstatter gesteht 
gerne, daB® ihm die fachtechnischen Kenntnisse fehlen, um zu den einzelnen angeschnittenen 
Fragen Stellung nehmen zu kénnen. Allerdings ist er auch bei der Lesung des Buches das 
qudlende Gefithl nicht losgeworden, als unternehme Verf. nicht selten den unmdglichen Ver- 
such, einen Mohren wei zu waschen. Dafiir nur einen Beleg. ,,Das stille Zusammenkaufen 
von schwimmendem Material bzw. Streubesitz (gemeint sind Aktien) zum laufenden Preise, 
um auf diese Weise ein Paket zusammenzubringen, das man dann zu héherem Preise einem 
Interessenten anbietet, der durch dessen Besitz in den Stand gesetzt wird, mafgebenden Ein- 
flu8 zur Férderung des Unternehmers ... auszuiiben, kann eine volkswirtschaftlich héchst 
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produktive Tatigkeit sein. Der Uberschu& des Verkaufserléses (zum héheren Preise) tiber die 
Aufwendungen beim Erwerb (zum laufenden Preise) ist in diesem Fall nicht als Spekulations- 
gewinn, sondern als wirklich neu geschaffener Wert (echter Mehrwert) oder, wenn man will, 
als gerechte Entlohnung der allerdings risikoreichen und insofern spekulativ zu nennenden 
kaufmdnnisch-unternehmerischen Leistung zu erachten“, S. 85 f. Nell-Breunings Haltung und 
Darstellung steht und fallt mit dem Glauben an das theoretische und praktische Recht der 
kapitalistischen Wirtschaftsordnung und an ihre grundsatzliche Vereinbarkeit mit den Lehren 
des Christentums. Nach beiden Richtungen hin dtirfte die Begriindung wie die Auseinander- 
setzung mit Andersdenkenden auch im katholischen Lager griindlicher sein. Es ist doch mehr 
als nur eine ,,romantisierende Neigung‘‘, wenn sowohl innerhalb der Jugendbewegung wie in 
der dsterreichischen Schule Vogelsangs, dessen Bedeutung tbrigens immer mehr erkannt 
wird, die heutige Erwerbswirtschaft schlechthin abgelehnt wird. Auch Gétz Briefs und sein 
Schtiler Jostock mit seinem Buch tiber den Ausgang des Kapitalismus sind eher hier als in die 
Linie des Verf. einzustellen. Wer vermag tiberhaupt heute zu sagen, wem die Zukunft geh6rt, 
ob. der kapitalistischen Wirtschaftsordnung oder irgendeiner andern, die von sozialen Ge- 
sichtspunkten aus aufgebaut ist? Was vollends die Vereinbarkeit mit dem Christentum an- 
geht, so wird es auch dem Verf. bekannt sein, daB auf seiten der Gegner die Unvereinbarkeit 
mit dem Christentum Christi oder mit den sittlichen Grundsatzen und Forderungen der Berg- 
predigt behauptet wird, nicht aber mit dem von diesen so genannten sdkularisierten Christen- 
tum der Scholastik, das die Naturrechtslehre des Stoa in sich aufgenommen habe. Je tiefer 
hier die Fundamente gelegt und je grtindlicher derartige Behauptungen mit wirklichen Grtinden 
zuriickgewiesen werden, desto mehr schwindet der Verdacht, als handele es sich letzten Endes 
um einen Kompromif8, der weder dem einen noch dem anderen Teil gerecht wird. Endlich 
gebietet es die Gerechtigkeit, festzustellen, da& die Wertlehre von Karl Marx keineswegs. 
mit dem vieldeutigen Wort ,,Wertmetaphysik“ abzutun ist. Sie entstand vielmehr aus einer 
6konomisch-soziologischen Analyse des Kapitalismus, dessen Gegenbild bei ihm durchaus 
ethische Ziige tragt, die eine tiefere Marxforschung heute immer mehr erkennt. 

Die Geschichte der katholischen Moraltheologie ist ein auf weiten Strecken unangebautes 
Land. Um so dankbarer ist die Monographie von P. Franziskus Deininger O. S. B. iiber den 
Lowener Theologen Johannes Sinnich (Sinnichius) und den Kampf der Lowener Univer- 
sitat gegen den Laxismus zu begrtiBen. Der Ire Sinnich geht durch die theologische Literatur 
mit dem doppelten Makel des Jansenismus und des gleichfalls vom Apostolischen Stuhle ver- 
urteilten sogenannten absoluten Tutiorismus. Auch die oben besprochene Moraltheologie von 
Schilling nennt ihn als einzigen bei der Erwahnung dieses Moralsystems. D.s Buch schépft 
nicht nur aus den ersten Quellen, sondern bemtiht sich auch, seinen Helden in den Rahmen 
seiner Zeit und deren besondere Aufgaben einzustellen, um von hier aus zu einer gerechten 
und sachlichen Wiirdigung zu gelangen. Darum behandelt der erste Abschnitt die Bedeutung 
und Aufgabe der Léwener Hochschule, die von ihrer Griindung an eine so bedeutende Rolle 
in den kirchenpolitischen und theologischen Fragen des 15. bis 17. Jahrhunderts gespielt hat. 
Einer ihrer bedeutendsten Manner ist Johannes Sinnich, der als Vorkampfer sowohl in den 
Kampfen um Jansenius wie gegen die neue laxe Moral erscheint. Den Schliissel zum Ver- 
standnis des Lowener Theologen liefert der zweite Abschnitt, der in der eigenartigen Stellung 
Sinnichs zum Ignoranzproblem das Grundelement seiner Lehre erblickt. Sein Kampf gegen 
den damals auftretenden Laxismus entspringt nicht etwa theologischer Streitsucht, sondern 
seiner Ehrfurcht vor dem Ernst und dem Recht alles Géttlichen und Menschlichen, die ihm 
durch den Laxismus eines Caramuel und Tamburini gefahrdet erschien. Wohl zeigt das Ethos. 
Sinnichs tiefen Ernst. Das findet seine Erklarung sowohl in den Lebensschicksalen Sinnichs 
selbst wie in der Atmosphare, die damals an der Lowener Hochschule herrschte. Sein Kompf 
gegen den Laxismus, in dem er mit Recht eine Gefahr fiir das Gottesgebot und eine Gefahr- 
dung der strengen christlichen Zucht sieht, ist fiir ihn sittliche Pflicht. MaBvoll und edel in. 
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seiner Kontroverse lehnt er immer nur den einzelnen Vertreter der laxistischen Ideen — zu- 
mal aus dem Jesuitenorden — ab. Nie erweitert sich diese Ablehnung auf den Orden als 
solchen. Sinnich ist keineswegs der Tutiorist, zu dem man ihn gemacht hat. Wohl lehnt er 
entschieden die opinio tenuiter probabilis ab, ja redet selber dem probabilistischen Handeln 
geiegentlich das Wort. Der Verf. formuliert sein Ergebnis vorsichtig in den Satz: Unentschieden 
bleibt darum die Frage, ob Sinnich grundsatzlicher Gegner jeder begriindeten Meinung als 
Norm sittlichen Handelns ist. Ebensowenig besteht der Vorwurf des Jansenismus zu recht. 
»Sinnich ist nicht Jansenist, wenigstens nicht mehr als Fiinfzig- und Sechzigjahriger. Wir 
kennen sein Bemithen um die Beseitigung der Spannung zwischen Rom und Jansenius, wir 
kennen ferner seinen Ubereifer fiir die Rehabilitierung dieses Fakultatskollegen in Rom, wir 
wissen aber auch anderseits von der Achtung und Ehrung, die ihm von der Kurie widerfuhr. 
Vor allem wissen wir von dem durchaus orthodoxen, kirchlich gesinnten Sinnich, wie er uns 
in seinem letzten Lebenswerk, in seinem Saul Exrex ersteht.‘‘ Mit dieser Ehrenrettung eines 
hochverdienten Mannes hat sich D. ein bleibendes Verdienst um die geschichtliche Wahrheit 
wie um die katholische Moraltheologie erworben. Methode und Darstellung des trefflichen 
Buches verdienen hohes Lob. 

An der Peripherie der Moraltheologie bewegt sich die Kritik der Moralstatistik, welche 
Robert Michels unter dem Titel Moral in Ziffern? veréffentlicht hat. Dabei beschrankt 
sich Verf. auf die Fragen des Geschlechtslebens (Uneheliche, Ehescheidung, Sexualkrimina- 
listik, Prostitution, Geschlechtskrankheiten und Mischehen), die naturgemaB in der Moral- 
statistik eine Hauptrolle spielen. Der Verfasser verkennt keineswegs den Wert statistischer 
Erhebungen und der Moralstatistik insbesondere. Was er ablehnt, und m. E. mit Recht, ist 
der Schlu8 auf den sittlichen Hoch- oder Tiefstand, der so oft auf Grund dieser Erhebungen 
gemacht wird. Mit einer erdrtickenden Fille von Material aus europdischen und auBereuro- 
paischen Landern wird auf den bezeichneten Gebieten die ungeheure Kompliziertheit der Ver- 
haltnisse und Beweggrtinde aufgewiesen, welche hinter den nackten Tatsachen stehen, die in 
der Statistik ziffernmaBig erfaBt werden. ,,Wie unschatzbar bei vorsichtiger und sachgemdaBer 
Handhabung die Verdienste der Statistik auf vielen Gebieten zweifellos sind, auf dem Gebiete 
der Sexualstatistik stehen wir vor der Tatsache, daB die unendliche Hauptmasse der Er- 
scheinungen sich dem groben Instrument der Statistik vdllig entzieht. In das Allerheiligste 
des menschlichen Seelenlebens, das Allerintimste des menschlichen Trieblebens einzudringen, 
ist und bleibt ihr versagt‘‘, S. 217. Der Verf. steht nicht auf katholischem Boden, und mehr 
als ein Einzelurteil wird der katholische Moraltheologe ablehnen. Trotzdem ist sein Buch 
auch fiir diesen eine Fundgrube mannigfacher Belehrung und eine Anleitung zu vorsichtigem, 
den Erscheinungen auf den Grund gehenden Urteil. Der Beweis fiir die aufgestellte These ist 
auf dem behandelten Teilgebiet als erbracht anzusehen. 

Das umfangreiche Werk von Garrigou-Lagrange O. P. tiber Mystik und christliche Vollen- 
dung soll in diesem Zusammenhang wenigstens genannt werden. Denn die Fragen der Askese 
und Mystik sind nicht nur kein Fremdkorper in einer aufbauenden positiven Darstellung einer 
katholischen Sittenlehre, sie gehoren vielmehr notwendig in sie hinein. Das Buch selbst soll 


in anderem Zusammenhang gewiirdigt werden. Pete Tilman 
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Das Mysterium als Grundgedanke der Seelsorge. 


Vgl. hierzu: Adam, Karl, Christus unser Bruder. Habbel, Regensburg 1926. — Casel, 
P. Odilo O.S.B., Das Mysteriengedachtnis der MeBliturgie im Lichte der Tradition, in: Jahr- 
buch der Liturgiewissenschaft, Bd. 6 (1926). Aschendorff, Miinster, S. 113 ff. — Derselbe, 
Die Liturgie als Mysterienfeier. Herder, Freiburg. — Herwegen, Abt Ildefons, O.S.B. Litur- 
gische Erneuerung und Seelsorgserneuerung, in dieser Zeitschrift Bd. 2 (1925), S. 155 ff. — 
Jungmann, P. Jos. Andr. S. J., Die Stellung Christi im liturgischen Gebet, in: Liturgiege- 
schichtliche Forschungen, Bd. 7/8. Aschendorff, Miinster 1925. — Kramp, P. Joseph, S. J., 
MeBliturgie und Gottesreich, 2 Bde. Herder, Freiburg. — Mysterium, Gesammelte Arbeiten 
Laacher Ménche. Aschendorff, Miinster 1926. 


* * * 


Unsere Seelsorge liegt in einer Krisis. In unseren Grofstadten sind ein Drittel bis die 
Halfte der Kirchen- und Sakramentenpflichtigen abstandig. Auf dem Lande sind frtihere 
Selbstverstandlichkeiten arg ins Wanken gekommen. Weithin ist die Familie in der Auflésung 
begriffen. Zumal in der Stadt haben sehr viele Bekanntschaften ihren Ernst und ihre Rein- 
heit verloren. Der Mi&brauch der Ehe und die Abtreibungsseuche sind auch in den katholischen 
Volksteil tief eingedrungen. Und auBer alledem beklagen wir viel Oberflachlichkeit und 
bloBe AuBerlichkeit. Unsere Pfarrgemeinschaften sind vielfach mehr Gebiete als lebendige, 
katholische Einheiten. 

Das sind nur einige, wenn auch sehr ernste, Passiva. Wie sind sie moglich geworden ? 
Wir pflegen der neuen Zeit die Schuld zu geben. Nun fiihlt ja auch der Blinde, daB wir eine 
neue Zeit haben. Die Technik, die ihr die Ttire 6ffnete und immer noch ihre Fithrerin ist, hat 
gewifS revolutionar gewirkt: eine solche Revolution ist auf Erden noch nicht gewesen, wie 
die Erfindung der Dampfmaschine und die Entdeckung der Elektrizitat sie eréffneten. Wir 
stehen vielleicht erst in den Anfangen dieser Revolution, die ganze Stande wurzellos machte 
und das Angesicht der Erde und der Meere veranderte. Aber die Technik brauchte nicht 
die religidse Entfremdung zu bringen. Dem Christen ist die Technik ja auch Offenbarung 
Gottes, die Entschleierung und Verwertung der Krafte, die der Geist Gottes fiir die Menschen 
bereit stellte, bis er ihre Zeit fiir gekommen hielt. Unsere katholische Seelsorge hat groBe 
Anstrengungen gemacht, um sich auf die veranderten Verhdltnisse einzustellen: es seien nur 
genannt die Griindung neuer Pfarrsysteme und das weitverzweigte Gebiet der religiésen 
Vereine. Der Klerus hat diesen Vereinen einen grofen Teil seiner Kraft und Arbeit gewidmet, 
und sicher nicht erfolglos. Aber die Vereinsmtidigkeit nimmt so stark zu, daB die Tatsachen 
selber das Urteil sprechen: diese Basis wird allzu schmal; wir mtissen eine breitere suchen, 
wenn nicht die seelische Wohnungsnot katastrophal werden soll. 

Nun hat unser Heiland seiner Kirche fiir alle Zeiten die Seelsorgsmittel gegeben. Es gibt 
keine Zeit, die verzweifeln miiBte. Nur mtissen diese Mittel in rechter Ordnung angewandt 
werden, wie dies ja iberhaupt dem Arzte obliegt. Die Geisteshaltung des modernen Menschen 
ist aber nicht erst gestern entstanden. Ihre Bahn geht viele Jahrhunderte zuriick. Sie zeigt 
uns das Entwicklungsgesetz, daf aus dem Einfachen sich das Einzelne erhob und so die Anti- 
thesen wuchsen, bis dann schlieBlich von den Kampfesmiiden der Friedensruf nach der Syn- 
these wieder erhoben wird. Ein Gesetz, das in jedem Menschenleben zu herrschen scheint, in 
jeder Zeit neu an der Arbeit ist und insbesondere die groBen Epochen der MeTiscned tse coc aiee 
dirigiert: konzentrische Kreise in gewaltigstem AusmaB! 

Wenn nun gegen das Allgemeine sich das Individuelle erhob, gegen das Objektive das 
Subjektive, gegen das Seelische das Materielle, gegen das Gottliche das Menschliche: dann 
heiBt es die Synthese suchen, die das Berechtigte schont und verklart, die Auswiichse aber 
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zurtickschneidet. Vox temporis, vox Dei. Keine Zeit hat nur Falsches in sich; jede soll 
bauen am Tempel Gottes: Christus pax nostra, qui fecit utraque unum. 

Nun eine einschrankende Vorbemerkung. Wir Seelsorger mitissen uns ja hiiten, den 
Methodenschimmel zu reiten. Unser Arbeitsobjekt ist das Leben. Dies hat seine eigenen 
Gesetze und 1a8t sich nicht mit Methoden meistern. Jede Uberspannung einer Methode ist 
Ratlosigkeit und Geistlosigkeit. Die religisse Kunst mag uns ein Beispiel geben: Es kann 
sein, da ein Christ vortrefflich beten kann in einer Kirche oder vor einem Bildwerk, denen 
alle Kiinstler die Note ,,schauderhaft‘‘ geben; und es kann sein, da& ein Kunstwerk mit der 
Marke ,,genial® einen Beter absolut kalt laBt. Denken wir an unsere Gnadenbilder und an 
manches Bild der Renaissance oder der Neuzeit. So kann in einem Miitterchen, das von 
Seelsorgsmethoden keine blasse Ahnung hat, ein viel tieferes und lebendigeres Christentum 
sein, als in einem Doktor der Theologie. Der Geist weht, wo er will. Wir diirfen darum unser 
Volk nicht beunruhigen mit neuen Methoden, die beginnen mit einer Kritik und Verdam- 
mung alles bisherigen. Unser Bau hat lebendige Steine; die wirft man nicht weg. 

Und doch miissen wir eine Methode haben. Interessant ware eine Rundfrage bei hundert 
Seelsorgern: Was ist Ihrer Ansicht nach fiir die heutige Lage die beste Okonomie der Seel- 
sorge? Was halten Sie fiir das Wesentliche der heutigen Seelsorgsnot ? Bringen Sie Ihre Mei- 
nung auf einige Stichworte und begriinden sie! — Sicher ergébe sich eine bunte Mannig- 
faltigkeit von Meinungen. Ware diese Mannigfaltigkeit auch noch nicht tragisch, weil wir 
alle doch die Kirche hinter uns haben: ein Zeichen zielbewu8ten Operierens in einer so schwie- 
rigen Zeit ware sie gewi® auch nicht. Oder sollen wir pessimistisch meinen, unser Volk und 
unsere Zeit seien verloren, und hodchstens der pusillus grex der Guten sei noch zu retten? 
Dann waren wir nicht mehr Gesandte Christi. Apostel sind immer Optimisten. 

Auch wir Seelsorger mtissen in unserer Praxis immer wieder zurtick zur Theorie. Sonst 
wird Praxis Technik. Die Idee, die dem Sein des Christentums zugrunde liegt, mu unsere - 
Praxis bestimmen. Nun ist aber das Christentum nicht bloB eine Bindung an Gott, wie das 
Judentum oder die anderen Religionen es waren. Das Judentum lehrte die Abhangigkeit 
von Gott, die Verantwortlichkeit vor Gott, die Siindhaftigkeit, das Bediirfnis nach Barm- 
herzigkeit und Erlésung. Darum hatte es Gebet und Opfer. Das Christentum ist tiber dieses 
alles wesentlich hinausgewachsen: das Leben Gottes ist uns wirklich zuteil geworden. Wir 
sind Kinder Gottes. Wir beten: Vater unser. Wir sind teilhaftig der géttlichen Natur, keim- 
haft schon auf Erden, zur Vollendung bestimmt im Himmel. 

Das alles geschah durch Christus. Er als Sohn Gottes ist Mensch geworden. Vor Gott 
ist die Gemeinschaft der Menschen das Primdre, das Individuum das Sekunddre. Adams 
Siinde ist die Siinde der Gemeinschaft und dadurch aller Individuen. Christi Menschheit ruht 
in der Gemeinschaft ; die Gemeinschaft ist in ihr erldst und in der Gemeinschaft die Individuen. 
Die Erlésung ist getragen von der Gottheit Christi; ihr Mittel aber ist seine Menschheit. Die 
Erlésung begann mit der Menschwerdung Christi und erreichte ihren Héhepunkt im Kreuzes- 
opfer, dessen konsequente Folge Auferstehung und Himmelfahrt sind. Geschichtlich ist damit 
die Erlésung vollendet. In ihrer Gnade aber wirkt sie fort in der Kirche in allen Zeiten und 
Menschen, bis das Reich der Gnade seine Vollendung findet in der Wiederkunft des Herrn, 
auf daB seine Kirche den Vater, den Erléser und den Heiligmacher im Himmel verherrliche 
als ewiges Gottesreich. 

Die Erlésungstat ist also historisch abgeschlossen: Christus stirbt nicht mehr. In der 
Gnadenwirkung aber ist sie erst im Gange: jede neue Generation und jeder neue Mensch 
soll eingefiigt werden in die Erlosung. Darum hat die Kirche Bestand auf Erden bis zum 
Ende der Welt. Die Kirche ist ja der in der Menschheit fortwirkende Christus. Wie Wein- 
stock und Rebzweige, wie Haupt und Glieder eines Leibes, so gehdren Christus und die Kirche 
zusammen. Allen, die ihn aufnehmen, gibt er Kraft, Kinder Gottes zu werden, da sie wieder- 
geboren sind aus Gott. Durch Christus sollen sie in Uberflu8 das Leben haben. Er ist das 
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Leben. Die heiligmachende Gnade ist Christus im Menschen. Die hypostatische Union in 
Christus hat ihr Gnadenabbild im Christen; die visio beatifica in Christus hat eine keimhafte 
Parallele im Christen in einer wahren communio Gottes und des Menschen. Hier sind die 


Bausteine des Mysteriums. 


Der Herr hat seiner Kirche verschiedene Auftrage gegeben. Sie hat das Lehramt: aber 
ihr Lehren setzt das Sein und Wirken Gottes voraus, davon soll es ja Zeugnis geben. Sie hat 
das Hirtenamt: sie wacht tiber Wandel und Sitte, sie ist eine Rechtskirche mit Normen und 
Amtern; das gehort zu ihrem Leben; denn Leben ist Ordnung, weil der Herr des Lebens der 
Gott der Ordnung ist. Aber ihr Hauptamt ist das Priesteramt, das Fortsetzen und Wirken 
des Erléserwerkes Christi. Als Hoherpriester vollzog der Herr den Auftrag des Vaters; das 
am Kreuze vollendete Opfer lie8 ihn das Wort sprechen: consummatum est. Bevor er je- 
doch blutig dieses Opfer auf Kalvaria feierte, brachte er es geheimnisvoll dar unter einem 
Symbol im Abendmahlssaale, aber in diesem Symbol ebenso wirklich. Und er gab seinen 
Aposteln und ihren Nachfolgern den Auftrag, bis zu seiner Wiederkunft das namliche zu 
tun: das Erlésungsopfer unter dem sakramentalen Symbol wahrhaft und wirklich zur 
Darstellung zu bringen, zur Gegenwart zu machen. Die Frucht dieses Auftrages ist das Myste- 
rium: daB die Kirche durch die Vermittlung ihres Priestertums das Kreuzesopfer immer von 
neuem geheimnisvoll zur Wirklichkeit macht und die Menschheit dadurch einfiigt in das 
Heil, das aus dem einen Kreuzesopfer kommt, in die Erlésung und die Gotteskindschaft ; 
denn Mefopfer und Kreuzesopfer sind ein Opfer. 

Diese Tatsachen konnten der kirchlichen Lehre nie verlorengehen. Im volkstiimlichen 
Glauben aber sind sie gegenwartig nicht in ihrer vollen Auswirkung lebendig. Weil die Refor- 
matoren die Gegenwart Christi in der heiligen Eucharistie leugneten, muBte diese Gegenwart 
in der katholischen Praxis besonders betont werden. So kam in den Vordergrund des Glaubens 
und der Verehrung eine Wirklichkeit, die an sich eine Folgerung aus einer anderen darstellt. 
Das Gegenwartigsein des Herrn in der heiligen Eucharistie ist bedingt durch die Erfiillung des 
Auftrages: Tut dies zu meinem Gedachtnis. Es ware zu wenig, wenn wir sagten, die heilige 
Messe sei das Mittel zur Gegenwart Christi, damit wir ihn anbeteten, wie dies die Auffassung 
weiter Kreise ist. Das Tabernakel ist nur eine Konkomitanz des Altares; nicht die Monstranz 
ist das Primare, sondern Hostie und Kelch als Auftrag und Gedachtnis Christi. Die heilige 
Messe ist eine actio, eine Handlung. Das Erlésungswerk wird in ihr wirklich vollbracht; es 
ist in der Ordnung der sakramentalen Gnade dieselbe Wirklichkeit des Geschehens, wie einst 
im geschichtlichen Leben und Sterben des Herrn. Wir werden durch das Tun des heiligen 
Ritus der Erlésung Christi teilhaftig, empfangen das Opferlamm als Opfermahl, jeder ein 
, alter Christus‘‘. So ist die heilige Messe nicht blo8 Gebet und nicht bloB Opfer, sondern eine 
betende und opfernde Handlung, die memoria der ganzen Erlésungstat, die Priester und 
Gemeinde mit Christus vollbringen, darin der starksten Aktivitat teilhaftig. 

Es ist hier nicht der Ort, aus dem Missale, aus der Tradition, aus den Konzilien fiir diese 
Auffassung den Beweis zu erbringen. Es mu hierfiir auf die oben zusammengestellte Litera- 
tur der letzten Jahre verwiesen werden. Man kann sagen, da& diese und andere Arbeiten 
wieder Stollen zu den Schatzen der Tradition trieben und uns einen Blick in den Reichtum 
der Kirche tun lassen. Zumal der Laacher Konvent hat unter Fiihrung seines Abtes hier 
auch der Seelsorge neue Ziele und Wege genannt, die zum wenigsten ernstlich zu priifen sind. 

Nun ist ein Benediktinerkloster und eine Pfarre, zumal eine Gro&stadtpfarre, gewi8 nicht 
das namliche, und es ware zu untersuchen, ob diese Art liturgischer Frémmigkeit geeignet ist 
als Grundlage der Weltseelsorge. Widerspruch ist genugsam erhoben. Man meint, die ganze 
sogenannte liturgische Bewegung sei im Volke diskreditiert dadurch, daB die ,,electi‘‘, die 
Gebildeten und zumal die Akademiker, damit besonders verbunden seien. Sie schraube die 
Art der Frémmigkeit, wie sie sich seit dem Mittelalter mehr subjektiv entwickelte, ungebiihr- 


366 


lich zuriick. Sie sei zuviel Asthetentum, das im Lebenskampf zerbreche. Sie sehe zu stark. 
ab von Stinde und Reue und Furcht und bevorzuge einseitig das liebende Vertrauen. Sie 
fordere die Passivitat. Nirgendwo scheint man indessen den Versuch unternommen zu haben, 
aus der Heiligen Schrift oder der Tradition den Beweis zu erbringen, daB diese Auffassung 
des Mysteriums sachlich falsch sei. 

Von vornherein werden wir Seelsorger alles begriiRen, was fiir uns und fiir das Volk ein 
tieferes Verstandnis und eine innigere Anteilnahme zumal an der heiligen Messe erméglicht 
und bewirkt. Die heilige Messe ist nun einmal der Gottesdienst der Kirche, der einzige, den 
sie durch ein Gebot zur Pflicht machte. Wir wissen aber, da8 ein groBer Teil des Volkes diesem 
Gottesdienst geringschatzend, ein anderer Teil gleichgiiltig gegeniibersteht. Wir wissen, daB 
die Reform Pius’ X. betreffs Eucharistieempfang sich in der Praxis noch wenig durchsetzte, 
weil es nicht méglich war, das breite Volk aus Gewéhnung, Bequemlichkeit und Vorurteilen 
herauszureifen. Warum sollten wir da nicht urchristliche, alte Gedanken auf ihre Tragkraft 
fiir die Gegenwart priifen? Wir Seelsorger glauben es ja nicht bloB dem Lehramt der Kirche, 
wir wissen es durch unsere Lebensschule geradezu experimentell, da® niemand ein anderes 
Fundament legen kann als Christus. Und dieses Fundament méchten wir legen helfen. 

Was ist das ein groBer Gewinn, wenn Christus uns allen naher kommt! Wenn sein Tun 
auf Erden das geheimnisvolle Tun der Christen wird! Wenn diese Christen ins Gotteshaus 
gehen, nicht um die heilige Messe zu h6éren, sondern um sie zu feiern! — Fiirchten wir nicht 
eine Erschiitterung der Lehre vom geweihten Priestertum! Dieses allgemeine Priestertum 
der Glaubigen, das in Taufe und Firmung beruht, zerst6rt die Priesterweihe nicht, die der 
Herr erstmals beim Abendmahle spendete. Nos servi tui, sed et plebs tua sancta: die gehéren 
zusammen. Auch heute noch wendet sich der Priester an das Volk: orate fratres, ut meum 
ac vestrum sacrificium fiat acceptabile. 

Wir miissen zuriick zum Zentralen. Es ist Hungersnot ftir die Seelen: da geht allem 
vorauf die Sorge ums Brot. Dieses Brot ist Christus: nicht nur im Kommunizieren, auch als 
Lebensform. Christusmystik ist nicht das Vorrecht weniger Auserlesener im ruhenden Be- 
schauen. Im Mysterium gibt es eine Christusmystik, die jeden Priester ergreift und jeden 
Christen, der am Sonntag vor dem Altare steht: das Tun der Erldsertat in Christus und der 
Kirche. Die Reformen Pius’ X. sind ohne Frage der Anfang einer Bewegung von der Peripherie 
zum Zentrum. Nachdem der Weg zur Peripherie viele Jahrhunderte dauerte, stellt seine 
Entfaltung dogmatisch gewiB reiches Gut dar, das nicht verlorengehen kann; denn jede 
Entwicklung der Gesamtkirche liegt im Plane Gottes. Aber die Quelle soll darum nicht ver- 
gessen werden. Sie allein kann auf die Dauer den Strom der Entwicklung speisen. Ein Zurtick 
zur Liturgie, zum Mysterium, bedeutet aber ein Zurtick zur Quelle. 


Die Vergegenwdrtigung der Erloésertat in geheimnisvoller, realer Wirklichkeit befruchtet 
von selber die untergeordneten Teile der sonntaglichen Seelsorge. Unsere Predigtkalamitat 
ware so mit einem Male behoben. Der Tiefstand der Predigt, wie er sich in der Literatur 
besonders um die Jahrhundertwende und vorher ausspricht, ist noch lange nicht iberwunden. 
Nicht wenige qualen sich um Themen, und wenn sie sie gefunden haben, bleibt die Gemeinde 
unberithrt von den abstrakten, moralisierenden Gedankengangen. Die Kirche macht im 
Mysterium das Leben Christi zur Gegenwart. Jedes Fest ist ihr ein hodie, ob sie nun Weih- 
nachten, Karfreitag, Ostern, Pfingsten oder gar einen Heiligentag begeht. Dieses hodie ist 
nicht subjektive Erinnerung, sondern Wirklichkeit im Tun Christi mit uns zu unserer Teil- 
nahme an der Erldsungsgnade. Dieses hodie der Liturgie sollte auch ausgedehnt werden auf 
die Predigt. Der Gemeinde, die zum heiligen Mysterium vor dem Altar steht, sind die Peri- 
kopen nicht berichtende, geschichtliche Erzahlung zur Einfiihlung in die Seelenhaltung der 
ehemaligen Adressaten oder Zuhdrer; Christus oder seine Apostel stehen vielmehr vor dieser 
Pfarrgemeinde und predigen ihr. Dabei ist diese Pfarrgemeinde mitten eingespannt in einen 
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Kegel, dessen Spitze die Einzelseele, dessen Grundflache die Kirche ist, und das Licht der 
frohen Botschaft geht zur Grundflache wie auch zur Spitze, Gemeinschaft und Individuum 
erfassend in der ecclesiola, die ihre Parallele in den Hoérern und Lesern der urspriinglichen 
Offenbarung hat. 

Um nur ein paar Beispiele zu skizzieren, seien die Sonntage nach Epiphanie heraus- 
gegriffen. Am ersten der Tempelgang Christi mit uns (mit der Pfarre, mit der Menschheit 
von heute). Wie der Herr verloren wird (Siinde, Leid usw.) und wiedergefunden wird. Unsere 
Frage an Gott iiber unser Schicksal: Warum hast du uns das getan? Christi Erwiderung: 
Seid in dem, was meines Vaters ist. Der Sinn der Sonntagsmesse und Kommunion: Unser 
Heimgang mit Christus. Wir eine Epiphanie Christi. 

Der zweite Sonntag: Christus auf der Hochzeit. Die Heiligung der Ehen dieser Gemeinde, 
der kommenden und der bestehenden. Das Verwandlungswunder des Herrn an diesen Ehen: 
Natiirliches wird in Ubernatiirliches, Menschliches in Christliches, Irdisches in Himmlisches, 
Opfer in Segen verwandelt. Christus in der Brautmesse auf diesem Pfarraltare. Die Hochzeit 
Christi mit der Kirche und mit der Seele: Den guten Wein bewahrt er auf ftir die Verklarung, 
bis zuletzt. 

Der dritte Sonntag: Die Heilung des Aussatzigen. Der Herr steigt vom Berge des Him- 
mels herab und steht unter uns. Diese Gemeinde ruft zu ihm: Herr, wenn du willst, so kannst 
du uns reinigen. Und jeder Christ in der Gemeinde mu8 so beten. Und der Herr spricht 
giitig: ,,Ich will, seid rein.“* Erstreckt seine Hand aus. Wir werden verwiesen an das Priester- 
tum, an unsere Priester. Und dann kommt der heidnische Hauptmann. Die Vater und Mutter 
dieser Gemeinde, die lebendigen und die verstorbenen, beten fiir ihre Kinder in dieser gefahr- 
deten Zeit. Und die Mutterkirche betet in dem gleichen Anliegen. Alle erwecken die Ehr- 
furcht und das Vertrauen des Hauptmanns mit dem Priester, der am Altare das Domine non 
sum dignus vorbetet. Jeder betet ftir seine schwache, kranke Seele; der Einzelne und die Ge- 
meinschaft erhalten von dem groBen Arzte, dem Heiland, die Arznei der heiligen Kommunion, 
das starkste Heilmittel des Christentums. Mége das Suchen der Heiden nicht uns Christen 
beschdmen! 

Der vierte Sonntag: Der Sturm auf dem Meere. Christus fahrt im Schifflein dieser Ge- 
meinde, die tiber das Meer der Zeitlichkeit an das Gestade der Ewigkeit will. Die Sttirme: 
politische (Krieg), soziale, religidse. Sttirme der Menschheit, der Kirche. Stiirme fiir den 
Einzelnen. Das Schlafen Christi. Unser Ruf an ihn. Der Sinn dieser heiligen Messe. Sind wir 
Schwachglaubige? Der Herr erhebt sich und gebietet den Sttirmen. Die grofe Stille: die 
Teilnahme an Christi Erlésung im Leben und Sterben. Wegzehrung und Jiingster Tag. 

Der fiinfte Sonntag: Das Unkraut unter dem Weizen. Die Pfarrgemeinde als Acker 
und Saatfeld. Der Weizen, den der Herr sate. Das Unkraut als Saat des Feindes. Die Lang- 
mut Gottes. Wie die Bosen den Guten zum Segen sein kénnen. Der Erntetag. Weizen und 
Unkraut in der Kirche und in der Seele. 

Der sechste Sonntag: Das Senfkorn und der Sauerteig: die auReren und die inneren 
Aufgaben der Pfarrgemeinde, der Kirche, des Christen. Die Keimkraft Christi. Wachsen 
und Reifen, Reicherwerden und Verklarung. 

Es braucht nicht gesagt zu werden, daB solche Predigten nicht Anla8 zu einer chronique 
scandaleuse sein diirfen. Sie werden es nicht sein, wenn der Prediger selbst auf der Héhe des 
Mysteriums und auf der Hohe der Pfarrgemeinde steht, die er ja nicht lésen, sondern binden 
soll. Es ist méglich, die heiligen Lesungen beim Sonntagsdienst zu deuten auf eine Ver- 
gegenwartigung Christi, die nicht ein Alsob ist, sondern Wirklichkeit fiir diese Gemeinde. 
Diese Gemeinde will ja gar keine philologisch-historische Exegese aus dem Museum der Wissen- 
schaft ; sie will Brot, das allerdings rein und nahrhaft sein muB, weil aus dem Munde Gottes 
kommend. So kann der Prediger sich in gleicher Weise fernhalten von einer ntichternen 
Utilitatstheologie und einer weltverlorenen Sternenphilosophie. Praktisch predigen ist nicht 
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gleichbedeutend mit einer Anwendung der géttlichen Wahrheit auf tausend Einzelheiten; 
die meisten der Anwesenden wurden dann doch nicht innerlich beriihrt. Sondern praktisch 
predigen heiSt so allgemeingiiltige Verbindungen suchen, daB die Anwesenden alle Auge in 
Auge vor Christus stehen, der mit ihnen redet. Der Zusammenbruch der Pfarrgemeinde als 
christliche Volksgemeinschaft kann nicht vermieden werden durch Vereinsarbeit, die Ersatz 
und Verlegenheit ist, sondern nur durch die Eréffnung der Gemeinschaftsquellen im Gottes- 
hause selbst. Nur wenn sie flieSen, hat auch die Hausseelsorge Sinn und Zweck. Wer ihrer 
Einladung folgt, muB zumal im Sonntagsgottesdienste Freude und Antrieb finden: fiir die 
Aufgaben dieses Sonntagsgottesdienstes selbst und fiir die Aufgaben der Woche vor Gott und 
den Menschen. Wir Seelsorger sollen das Brot reichen, aber auch das Verlangen nach dem 
Brote anregen. 


Was von der Predigt gilt, ist ebenso wahr vom Schulunterricht. Man wird feststellen 
diirfen, da& der Religionsunterricht in unseren Schulen treu und flei®ig erteilt wird. Das 
Ergebnis an unserer Jugend entspricht nicht dieser treuen Arbeit. Wir mitissen erfahren, daB 
bald nach der Schulentlassung — und dies gilt auch von den héheren Schulen — ein starkes 
Abschwenken einsetzt. Ob nicht auch darum, weil der Unterricht zu lehrhaft war und zu 
wenig die Werte des Mysteriums vermittelte in der rechten Auffassung der heiligen Messe und 
der Sakramente? Nur so kann der ganze Christus vermittelt werden; er hat es selber so 
gewollt. Nur das Starkste ist stark genug in unserer zentrifugalen Zeit. Glaube und christ- 
liche Sitte sind im Mysterium am starksten verankert; das Wissen wird zum Leben, das 
Glauben zum Tun. 

Mit Leichtigkeit lieBe sich Gas ausdehnen auf alle heiligen Sakramente. Sie sind viel 
zu sehr im Unterricht nach der rechtlichen Seite betont. Wie wenig wissen unsere Glaubigen 
mit der Taufe anzufangen! Es ist ihnen bekannt, daf& ohne die Taufe niemand selig werden 
kann und daB sie die Erbstinde nachlaBt. Die positive Seite der heiligen Taufe wird 
dagegen lange nicht genug betont- und erfaft. Auch darum, weil die heiligmachende Gnade 
viel zu abstrakt gelehrt wird. Ihre Christusgemeinschaft tritt zu wenig hervor. Im Mysterium 
ist diese Christusgemeinschaft reale Voraussetzung und Wirklichkeit. Nur von dieser Christus- 
gemeinschaft aus laBt sich die Siinde des Christen verstehen und ihre Nachlassung in der 
BuBe, das Priestertum der Kirche in der Priesterweihe und im Volke, die Wiirde der christ- 
lichen Ehe und die Gemeinschaft der Heiligen. Die ganze Okonomie des Heilswerkes durch 
die Generationen und Zeiten der Kirche hat in der Christusgemeinschaft die gestaltende Form. 
die substantia humana in consortio divinitatis. Die Trinitat, die Menschwerdung, die Erl6- 
sung, die Auferstehung, die Himmelfahrt, die Kirche, die Sakramente, das Leid und der Tod, 
das ewige Leben, die Wiederkunft Christi zur Eroffnung der anderen Ordnung; all das ruft 
im Mysterium, das tiefste Christusgemeinschaft ist. 

Von hier aus 1a&t sich der rechte Kirchenbegriff erfassen. Sie ist der Bau Christi, an 
dem er fortbaut bis zum Ende; Generation um Generation wird geschichtet; jeder Mensch 
ist ein lebendiger Stein dazu. Die Kirche ist der in der Menschheit fortwirkende Christus. 
Sicher meint ein groBer Teil unseres Volkes irrig, die Kirche sei die Hierarchie, die doch nur 
da ist fiir die Kirche. Vom Herrn selber sagt das Credo: Qui propter nos homines et propter 
nostram salutem descendit. Crucifixus etiam pro nobis. Auch in der Hierarchie wirkt Christus ; 
sie ist uns der alter Christus. Daher die glaubige Ehrfurcht und die seelsorgende Mittlerschaft: 
im Papst, im Bischof, im Priester wissen wir Christus. Darum ist das sentire cum Ecclesia 
das sentire cum Christo ; darum ist der Gehorsam gegen die Kirche uns Selbstverstandlichkeit ; 
wir leisten ihn Christus. 

Aber auch in jedem Kinde der Kirche ist Christus, in jedem Armen, in jedem Kranken, 
in jedem Gefahrdeten, in ihm ringend um die volle Erlésung. Diese ist geschichtlich vollendet: 
der Herr stirbt nicht mehr. Aber in der Erlangung der Erlésergnade muB sie in den Menschen 
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noch vollendet werden. Das ist das Mysterium: die sakramentale Gegenwartigstellung der 
Erlésung fiir uns und mit uns. Quotiescumque hoc feceritis... Das geht nicht ohne das 
Priestertum; aber auch die Glaubigen sind eingepflanzt in den mystischen Kreuzesbaum, in 


die captivitas Christi. 


Nach dem Worte des Herrn sind die Gebote der Priifstein seiner Liebe. Schon die Furcht 
beugt sich unter den Willen des Geftirchteten. Ob wir als Seelsorger bei den Geboten nicht 
die Furcht als Motiv iibersteigern? Zu denken gibt, da8 in jenen Verhaltnissen, in denen sich 
menschlich die stérksten und innersten Energien auswirken, fast gar nicht die Furcht mit- 
spricht. Oder spricht sie mit in einer harmonischen Ehe und in der daraus entspringenden 
Elterntreue? Oder durchflutet sie das Verhaltnis erwachsener, reifer Kinder zu ihren Eltern ? 
Oder die Opferwilligkeit treuer Freundschaft? — In der Seelsorge dagegen kultivieren wir 
erststellig die Furcht mit dem Erfolge, daB jansenistische Infektion tief in unser Volk drang. 
Die paulinischen Briefe verglichen mit unserer heutigen Predigt sind ein Vorwurf gegen unsere 
volkstiimliche Fundation der Gebote. Und die Todesfurcht auch guter Christen zeigt uns, 
da8B wir etwas nicht richtig machten: das Maran Atha (1 Kor 16, 22) ist stark zuriickgedrdangt, 
nicht blo& bei Skrupulanten. 

Kann das Mysterium das starke Fundament fiir die Gebote werden? Das setzt allerdings 
voraus, da8 wir in der Erfiillung der Gebote der Gnade ein starkes Ubergewicht geben. In der 
eigentlichen Theologie geschieht das ja auch; im volkstiimlichen Vermitteln tritt dagegen 
die Gnade arg zuriick vor der eigenen Verantwortung und dem eigenen Wollen. So wird dann 
die Stindhaftigkeit einzelner Akte tiberbelichtet. Wir halten es heute so ziemlich fiir selbst- 
verstandlich, daB niemand die Taufgnade ein Lebenlang bewahrt und da auch der Gerechte 
siebenmal ,,am Tage“ (wie auch in aszetischen Biichern zu lesen ist) fallt. Dann allerdings 
wird die Erldsung schlimm gemindert; faktisch bleibt nichts anderes tibrig, als die Barm- 
herzigkeit Gottes auf die Sterbestunde zusammenzudrangen. Das kann aber nicht gut der 
Sinn des Durchschnittslebens eines Christen sein. 

Demgegeniiber steht fest, daB die Gemeinschaft fast aufgelést ist. Wir haben soziale 
Gesetze, sogar sehr reichlich; aber wir haben wenig soziale Gesinnung. Die Gesetze sind fast 
ein Zeichen ihres Fehlens: man tut, was man muB, tut es protestierend. Der Egoismus geht 
hin und léscht in seinem Auslebebediirfnis das Leben aus: in Deutschland wird die Zahl der 
jahrlichen Abtreibungen auf 500 000 geschatzt, genau die Zahl, die wir im Weltkrieg jahrlich 
an Toten verloren. GréRer wird die Verbreitung der gewollten, schuldhaften Empfangnisverhii- 
tung sein. Wir Seelsorger erschaudern, wenn wir uns sagen: in Wirklichkeit sind die, die zur Ehe- 
schlieBung kommen, der Durchschnitt unserer Pfarreien; sie sind heraus aus der Garung und 
noch nicht im Abstieg. Wie aber sind sie? Es hat keinen Zweck, die 4uBeren Erscheinungen 
anzuklagen. Sie sind nur Symptome eines tiefer sitzenden Ubels. Der MiBSbrauch der Bekannt- 
schaft, der Leichtsinn der Gattenwahl und Familiengriindung, die Scheu vor dem Kinde, 
auch selbst die Mischehe sind nur Symptome der inneren Erkrankung: der Loslésung von ° 
Christus und der Kirche. Wo das Leben schwand, kommt die Verwesung von selbst. 


Also mu8 die Losung der Seelsorge hei®en: den ganzen Christus geben und er- 
halten! Die Uberbetonung des BuBsakramentes — bei aller Riicksicht auf die Entwicklung 
der Jahrhunderte — muB weichen vor anderen Blickpunkten des religidsen Lebens, wie Pius X. 
sie aufrichtete. Wir miissen die Konsequenz ziehen aus dem Glauben auch an die siinden- 
tilgende Kraft des Mysteriums, da wo es sich um 1aBliche Schuld handelt. Nur wenn die 
Massen wieder aus diesem Glauben leben, bekommen wir die Massen an den Tisch des Herrn 
als Frucht des Mysteriums und Samenkorn des christlichen Lebens. Wenn Pius die tagliche 
oder doch wenigstens haufige heilige Kommunion wieder in ihr altes Recht setzte, dann grub 
er damit eine Quelle wieder aus, deren Wasser sich ihren Weg durch die Kirche bahnen soll 
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in der Geltung und Ubung des Mysteriums. Hier hat die Evolution im besten Sinne Ablésung 
gefunden durch eine Revolution, gegen die die Reaktion noch nicht schweigen will. Wir 
brauchen nur daran zu erinnern, wie kopfschiittelnd man an die Ausfiihrung der Pianischen 
Dekrete ging und vielfach noch geht. Die bisherige Basis war allerdings fiir ein solches Riesen- 
gebdude zu schmal; darum setzt das von Pius aufgerichtete Gebdude eine Erbreiterung der 
Basis voraus. 


Ist das Mysterium eine solche Erbreiterung? Wir sagen: Ja. Es ist ein Tun Christi, 
sein Tun und unser Tun. Wir werden von Christus ergriffen; er betet, opfert, erlést in uns. 
Das Kommunizieren ist das Unterpfand dieser Erlésung. Es geht mit ins Leben, da& auch 
unser Tagewerk ein Tun Christi sei. Ftir den Opfergottesdienst des Lebens ist der Christ das 
frumentum Christi. Dieses Opfer ist keineswegs Passivitaét, das Beherrschtsein vom fatum; 
es ist héchste Aktivitat, wie ja auch der Tod Christi und die Erlésung nicht Passivitat, sondern 
hochste Aktivitat sind: oblatus est, quia ipse voluit. Die Teilnahme an Christus gibt das 
Wollen und das Vollbringen. 


Der alter Christus hat etwas Apostolisches an sich, das die Erlésung, die es empfing, zu 
tun strebt. Eine starkere Heiligung und Respektierung der Gemeinschaft lat sich nicht 
denken. Alle Karitas liebt dann nicht den Menschen um Christi willen, sondern Christus im 
Menschen. Erst das Mysterium wirft volles Licht auf das Christuswort: ,,Was ihr dem ge- 
ringsten meiner Briider tut, das tut ihr mir.‘‘ Empfangt nicht die Ehe in ihrer Vorbereitung 
und in ihrer Erftillung von hier aus das hellste Licht ? Die Keuschheit als diese rechte Ordnung 
zwischen Leib und Geist wird in Wahrheit die Ordnung zwischen Christus und dem Christen, 
die Keimkraft heiliger Fruchtbarkeit. Sie wird alles Kleinlichen, Beangstigenden, Nervésen 
entkleidet und steht da als ein groBes Gesetz der Erlésung und der Kirche, das belebt ist 
von Christus. Das gilt von der Bekanntschaft so gut wie von der Ehe. Wenn die Zeitkrank- 
heit des weiBen Todes nicht vom Katholizismus tiberwunden wird: wer soll sie dann tiber- 
winden? Seelsorglich ist es ein circulus vitiosus, die Kalte im Sakramentenempfang mit diesen 
Dingen begriinden zu wollen. Nicht weil diese Siinden geschehen, werden die Seelen lau; 
sondern weil die Seelen lau sind, geschehen so massenhaft diese Siinden. Es hat auch gar 
keinen Zweck, den eigentlichen Grund in sozialen Notstanden zu suchen. Das ware berechtigt, 
wenn diese Siinden fernblieben von allen Tiiren, hinter denen es keine Wohnungsnot und 
keine Erwerbslosigkeit gibt. Und die Alteren unter uns wissen aus eigener Anschauung, daB 
unser Volk den Willen zur Fruchtbarkeit hatte in Zeiten, die schwerer waren als das Heute. 
Damit soll selbstverstandlich dem Elend der Gegenwart nicht das Wort geredet werden; sein 
Gewicht liegt ja gerade in der Christusgemeinschaft. 


Die heilige Messe als Mysterium feiern: das gabe dem Priester viel und den Glaubigen viel. 
Es leitete einen Tag und eine Woche ein, die getragen waren von dem Christustun. Wir alle 
sind Jeicht bei der Hand mit einem resignierten: Das kann ich nicht. Auch die Seele, die mit 
Christus die Erlésungstat feierte, wird die Opfer fiihlen. Aber sie wird, vor Opfer gestellt, 
immer wieder hineingezogen werden in das mysterium tremendum et fascinosum, das sie auf 
die Dauer nicht losla4Bt. Und wird katholische Weite empfangen in diesem Werk Christi und 
der Kirche, das wahrhaft katholisch ist. Immer wird das gewaltige Bild des Vélkerapostels 
wahrbleiben von den Geburtswehen der Schépfung, die einem andern Leben zustrebt; wir 
alle sind daran beteiligt. Im Mysterium beginnt und entfaltet sich die Wiedergeburt, die in 
den heiligen Sakramenten und in der heiligen Messe Gabe und Tat Christi ist. Moge es uns 


gegeben sein, die Mysterien des Reiches Gottes zu verstehen! 
, Konrad Jakobs. 
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AUS SEELSORGE, KIRCHE UND LEBEN 


Bergmannsseele und Bergmanns- 

seelsorge. 

1. Statistisches. Die Zechenanlagen von 
Mtilheim a. d. Ruhr?! gehdren zum Ober- 
bergamt Dortmund, dem gro8ten und wich- 
tigsten unter allen preuBischen Bergwerks- 
bezirken. Im Jahre 1800 gab es hier 1500 
Bergarbeiter, 1880 waren es 80000. Dann 
setzte in den neunziger Jahren die Hoch- 
konjunktur des Bergbaues ein. Die Folge 
davon war eine gewaltige Steigerung der 
Bergarbeitermassen. Aus dieser Zeit datieren 
viele neuen Pfarrgriindungen, besonders im 
Essen-Werdener Bezirk. 1900 betrug die 
Zahl der Bergarbeiter 226 000, 1914 war sie 
auf 500 000 gestiegen, heute ist die Zahl durch 
die Rationalisierung der Betriebe auf etwa 
400 000 reduziert. Von den rund 400000 
Bergarbeitern sind gegenwartig etwa 85 000 
christlich organisiert, im alten sozialistischen 
Verbande befinden sich etwa 110000, im 
polnischen 2—3000. Ungefahr 200000 sind 
unorganisiert. 

2. Geschichtliches. Der Bergarbeiter- 
stand war in frttherer Zeit ein alter privile- 
gierter Stand mit stark ausgepragtem 
StandesbewuBtsein. Die Tatigkeit der 
Bergleute erfreute sich von jeher stets des 
besonderen Wohlwollens der Landesftirsten. 
Um viele tiichtige Bergleute zu erhalten, 
stattete man sie mit manchen Vorrechten aus. 
Es seien erwahnt: personliche Freiheit, Frei- 
zlgigkeit, freies Geleit, Befreiung von allen 
Diensten, Fronen und Schatzungen, beson- 
dere Gerichte, freie Benutzung des Wassers, 
der Weiden und Strafen. Fiir die Ruhrberg- 
leute gewdhrte das Generalprivilegium Fried- 
richs II. vom Jahre 1767 noch folgende Vor- 
teile: Befreiung von der Leibeigenschaft, das 
Recht der freien Niederlassung, die Freiheit 
vom Militardienst ftir sich und ihre Nach- 
kommen, die Freiheit von allen generellen 
stadtischen und dorflichen Lasten, eigene 


1 Hier wurde der Vortrag in einer Pastoral- 
konferenz gehalten. 
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Gerichtsbarkeit fiir Bergarbeiterstreitigkeiten 
und einen Zehrpfennig fiir wandernde Berg- 
arbeiter. Bemerkenswert ist die Ausnahme- 
stellung der Bergleute hinsichtlich des Kriegs- 
dienstes. Die Teilnahme am Kriege war ur- 
spriinglich das Recht des freien Mannes. Es 
ist ganz natiirlich, daB® auch die freien Berg- 
leute, welche bis zum 16. Jahrhundert viel- 
fach noch Waffen trugen, dieses Recht auch 
austibten. Durch die Einfiihrung der all- 
gemeinen Wehrpflicht wurde den Bergieuten 
diese Ausnahmestellung genommen (1814). 
Um den bevorzugten Stand der Bergleute 
auch nach au8en hin kenntlich zu machen, 
trugen sie Uniform. Diese malerische Tracht 
hat sich erhalten bei den Fahnentragern in 
unseren Knappenvereinen. Seit Jahrhun- 
derten ftihlte sich der Stand der Bergleute als 
etwas Besonderes. Die Vorrechte, das Be- 
wuBtsein der Bergknappen, daB sie durch ihre 
miihsame, gefahrliche Arbeit Schatze zutage 
foérderten, die ftir ihren Stand notwendigen 
und durch eine lange Lehrzeit erworbenen 
Kenntnisse machten sie stolz auf ihren Beruf. 
Der Bergmann fiihlte sich nicht wie ein an- 
derer Arbeiter. Bezeichnend ist folgende 
Tatsache. Um 1860 trat ftir die Essen-Wer- 
densche Knappschaft ein neues Statut in 
Kraft. Gegen dieses neue Statut erhob sich 
ein Sturm der Entrtistung. Die Bergleute 
fithlten sich ganz besonders dadurch verletzt, 
daB in dem neuen Knappschaftsgesetz nicht 
mehr vom Bergmann, sondern vom Berg- 
arbeiter die Rede war. Sie ftthlten dadurch 
ihre tief gewurzeite Standesehre angegriffen 
und fiirchteten, den Handwerkern und Fa- 
brikarbeitern gleichgestellt zu werden. Wir 
haben diesen Bergmannstyp noch in den alt- 
eingesessenen Bergmannsfamilien mit ihren 
kleinen Kotten, mit ihren sauberen Stuben, 
mit ihrem konservativen Sinn, mit ihrem aus- 
gepragten StandesbewuBtsein, mit ihrer treu- 
katholischen Gesinnung. Das sind die treuen 
Manner, die bei den kirchlichen und welt- 
lichen Veranstaltungen niemals fehlen. 
Infolge der gewaltigen Entwicklung des 


Bergbaues in den neunziger Jahren trat ein 
furchtbarer Umschwung ein. Tausende und 
aber tausende, oft auf niedriger Kulturstufe 
stehende Arbeiter, denen das StandesbewuBt- 
sein und das Solidaritatsgefiihl der Bergleute 
fremd war, wurden dem Bergbau zugefiihrt. 
Es ist die Zeit, wo bei den Zechenanlagen 
Ledigenheime errichtet wurden, Brut- 
statten des Unglaubens und der Unsittlich- 
keit. Um die seelischen Bediirfnisse hat sich 
bis heute keine Zechenverwaltung gekiim- 
mert. In der Zeit der Revolution haben diese 
Heime ihre Tore fiir die rote Armee geéffnet. 
Es ist die Zeit der Koloniebauten. Die 
friihere Geschlossenheit des Standes war da- 
hin. Aus dem mit vielen Vorrechten aus- 
gestatteten Stand der Bergleute war ein ent- 
rechteter Stand, die hochgeachteten 
Bergleute waren Proletariat, Masse ge- 
worden. Sie wurden wenig geachtet, ja sogar 
von anderen Arbeitergruppen und der Biirger- 
schaft als minderwertig betrachtet. Daran 
tragt der Bergmann heute noch schwer. Es 
hat wohl kein Stand durch den Aufschwung 
der Industrie so viel verloren, wie der Berg- 
arbeiterstand. Bezeichnend ist folgende Tat- 
sache: es 

Von 1000 Knaben, die Ostern 1928 in 
Oberhausen aus der Schule entlassen wurden, 
wollten nur 4 Bergmann werden. In einer 
Bergarbeitergemeinde muften die zu ent- 
lassenden Knaben schriftlich ohne Angabe 
des Namens die Frage beantworten: Warum 
will ich Bergarbeiter werden? Kein einziger 
der zuentlassenden Jungen wollte Bergarbeiter 
werden wie der Vater, und immer wieder 
kehrt neben dem Gefahrenmoment die Be- 
griindung: Es ist der niedrigste, der ver- 
achtetste Stand und bekommt am we- 
nigsten Lohn. Man kann die traurige Tat- 
sache konstatieren, da8 die Arbeit im Berg- 
bau nicht mehr als Beruf aufgenommen wird, 
sondern — um in der Bergmannssprache zu 
reden — unter dem Drucke der wirtschaft- 
lichen Lage der Bergmannsfamilie als ,,ver- 
dammte Notwendigkeit‘. 

3. Seelische Einstellung. Diese ge- 
schichtliche Entwicklung, dazu die stete 
Arbeit im dunklen Erdenschof, erklart uns 
dietypische Seelenverfassung des Berg- 


mannes. Hans Eschelbach hat sie treffend 
gekennzeichnet in seinem Roman ,,Sonnen- 
sehnsucht‘. Es ist die Sehnsucht nach Sonne, 
Licht, Friede, Liebe, nach den materiellen und 
geistigen Gtitern der Kultur, die Sehnsucht, 
ein gleichberechtigtes Glied der biirgerlichen 
Gesellschaft zu sein. Der Bergmann ist zwar 
im Gegensatz z.B. zu den ,,Kruppianern‘ 
Quantitatsarbeiter. Es kommt auf die 
Menge, die Anzahl der geférderten Wagen 
pro Schicht an. Aber der Bergmann wei zu 
gut, daB er nicht zu den ungelernten Berufen 
gehért, daB er zu allen vorkommenden Hand- 
arbeiten Geschick haben mu8, und deshalb 
empfindet er seine Zurticksetzung als schrei- 
endes Unrecht, daher sein ausgepragter Ge- 
rechtigkeitssinn. Der Bergarbeiter kennt 
ferner die ,,Siinde‘‘ des Unternehmertums. 
Vor dem Kriege florierte der Bergbau. Das 
wird auch von den Unternehmern nicht be- 
stritten. Trotzdem hat der Bergmann sich 
jeden Pfennig Lohnerhoéhung erkampfen 
miissen. Gutwillig hat man seine Lage nie 
verbessert. Was Wunder, daB er das bittere 
Geftthl hat: ,,Du wirst vom Unternehmer 
ausgesaugt.‘‘ Durch die Erfahrung aus der 
Vergangenheit von seiten des Unternehmer- 
tums und durch die taglichen Vorkommnisse 
von seiten der biirgerlichen Gesellschaft ist 
die Bergmannsseele tief und schmerzlich ver- 
wundet. 

Trotz politischer Gleichberechtigung, trotz 
guter sozialer Gesetzgebung fithlt der Kum- 
pel: ,,Du stehst allein, du bist zurtickgesetzt.“ 
Deshalb bringt er nicht das tagliche Weihe- 
opfer seines Berufes. Der Rauch des Op- 
fers steigt nicht zum Himmel empor, 
er schlagt zur Erde nieder. Es fehlt die 
innere Hingabe. Dazu kommt noch ein 
Moment: Die Zeche ist nicht mehr die Ar- 
beitsstatte des Unternehmers, einer Persdn- 
lichkeit, sondern eines Systems, sie ist 
anonym. Die Menschen, denen der Berg- 
mann begegnet, angefangen vom Steiger bis 
zum Bergrat sind Funktionare, Opfer des- 
selben Systems. Daher die Seelenleere, die 
Unzufriedenheit, das Gedrticktsein, das Ge- 
ftihl der Zurticksetzung, die Berufslosig- 
keit. 

Und doch will der Bergarbeiter auch 
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Mensch sein wie die anderen. Daraus ist seine 
scharfe, sogar radikale Kampfesweise zu ver- 
stehen namentlich in den Streiktagen; daher 
die jungen auffalligen Bergmannstypen mit 
dem knalligen Schlips, den gelben Schuhen, 
dem Sommeriiberzieher. Man will doch auch 
etwas gelten, wenn auch nur auferlich. 

Beruflos ist der Bergarbeiter geworden, 
er ist ferner ruhelos geworden. In der alten 
Zeit hatte der Bergmann sein gutes Aus- 
kommen. Die Kleiderpracht und der Schmuck 
der Frauen waren fortwdhrend ein Gegen- 
stand obrigkeitlicher Ejingriffe. Ein alter 
Chronist schreibt uns, daf& die Bergleute im 
Verhaltnis zu der damaligen Kultur und der 
Lage der tibrigen Bevélkerung ein recht be- 
hagliches Dasein gefithrt haben. Das wurde 
anders mit dem Aufschwung des Bergbaues in 
der liberalistischen Wirtschaftsdra. Sogar in 
den Jahren der Hochkonjunktur war der 
Lohn des Bergarbeiters durch die Zuftthrung 
der tausenden billigen Arbeitskrafte ganz be- 
deutenden Schwankungen unterworfen. Es 
kamen die groBen Streiks 1889, 1905, 1912, 
die mit Erbitterung gefithrt wurden. Auch in 
den besten Zeiten hat der Bergmann keine 
finanziellen Reserven ansammeln k6nnen, die 
ihm iiber schwere Tage hinweghelfen konnten. 
Dazu ist auch der gesunde, kraftige Mann mit 
50 Jahren ,,bergfertig‘’. Infolgedessen fiihlt 
der Bergmann sich in seiner Existenz bedroht. 
In der Festsetzung des Gedinges, des Lohnes, 
ist er jeweils von der Gunst oder Ungunst des 
Fahrhauers abhangig. Ist das Gedinge fiir 
seine Arbeit festgelegt, und setzt er seine 
ganze Kraft ein, so daf er am Lohntag ein 
nettes Stimmchen nach Hause bringen kann, 
dann wird ihm oft genug das Gedinge nied- 
riger gesetzt. Nicht selten passiert es, daB 
ihm von den geférderten Kohlen noch Wagen 
,genullt, abgezogen werden, z.B. wegen 
unreiner Forderung. Das alles ist ein stetes 
beunruhigendes Moment in der Psyche des 
Bergmannes. 

Der Bergmann ist ein ausgesprochener so- 
genannter ,,passiver Typ‘. Das zeigt sich 
schon in der Schule bei den Kindern. Lehrer 
und Priester mtissen ihnen recht viel Geduld 
und Liebe entgegenbringen. Die schwere, 
anstrengende Arbeit in erhohter Temperatur, 
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in der staubgeschwangerten Luft verbraucht 
die ganze physische Kraft des Bergarbeiters 
im Verlaufe einer Schicht. Nach der Schicht 
sieht man die langen schwarzen Kolonnen mit 
miiden, schleppenden, schwerfalligen Schrit- 
ten nach Hause ziehen, jedesmal ein trau- 
riges, ergreifendes Bild. In der Regel schlaft 
er nach dem Mittagessen. Nachher beschaf- 
tigt er sich mit leichter Hausarbeit, oder man 
liegt im Fenster und betrachtet das Leben 
auf der StraBe, oder man hockt an den 
StraBenecken und bespricht die Tagesereig- 
nisse, politisiert. Fiir geistige Arbeit ist der 
Bergmann wenig zu haben. Er ist schwer- 
fallig. In unserer Predigt und Vereinsarbeit 
ist das wohl zu beherzigen. Der Bergmann ist 
nicht nur schwerfallig, er ist schwermiitig, 
er ist Melancholiker. Die dunkle, gefahr- 
volle Arbeit wahrend seines ganzen Lebens 
mit dem Gefiihl des Verachtetseins bringt das 
mit sich. Dieser Zug der Bergmannsseele 
kommt deutlich zum Ausdruck in fast allen 
Bergmannsliedern. Die Melodie ist schwer- 
mttig. Der Text endet gewohnlich mit dem 
Hinweis auf den plétzlichen Tod und die 
» letzte Fahrt“. Die Bergmannsseele braucht 
Sonne, Liebe, Freude, Schénheit. Dem 
Bergmanne wurde ein schlechter Dienst er- 
wiesen, als man die Zechenkolonien im 
Schatten der Schlote anlegte. Fir den Seel- 
sorger ergibt sich aus dieser Seelenverfassung 
die Notwendigkeit eines anheimelnden Got- 
teshauses und eines schdnen, erbaulichen 
Gottesdienstes. 

Das bestandige Gefahrenmoment verbin- 
det die Bergleute zu einer regelrechten Not- 
gemeinschaft. Wir finden daher unter den 
Bergleuten ein echtes Kameradschafts- 
bewuBtsein, Hilfsbereitschaft, Treue, ein 
starkes VerantwortlichkeitsbewuBt- 
sein. Oberflachliches Verbauen, schlechte 
Wetterfiihrung, mangelhafte Berieselung 
kann den Tod der Kameraden verschulden. 
Fiir sich persénlich ist der Bergmann ab- 
gestumpft gegen alle diese Gefahren, fiir sich 
fiihlt er sie nicht mehr. Diese Notgemein- 
schaft schmiedet besonders die Arbeiter eines 
,,Ortes‘ zusammen. Sie fahren gewoéhnlich 
zusammen ein, halten ,,Bergamt‘, fahren zu- 
sammen aus. Hier kommt die verhetzende, 


antikirchliche und antireligidse Agitation des 
gottentfremdeten ,,Kumpels‘‘ besonders zur 
Auswirkung. Die allermeisten unkirchlichen 
Bergleute sind verhetzt, nicht mit Verstandes- 
griinden fiir den Atheismus gewonnen. Die 
Kirche, die Priester sind ihnen an die Seite 
der Reaktionare, der Kapitalisten gesetzt 
worden. Der Bergmann wei8 nicht, ob er das 
Licht des Tages wiedersieht. In der guten 
alten Zeit wurde vor der Seilfahrt gemeinsam 
gebetet. Die schdéne Sitte ist allenthalben 
verschwunden. 


Durch das Gefahrenmoment ist der Berg- 
mann in steter Abwehrstellung, im 
Kampf; das macht seine Art, seine Sprache 
derb, rauh, aber nur 4uferlich; innerlich ist 
er weich und sehr gemiitvoll. Bekannt sind 
die derben Bergmannsfliiche. Man wird aber 
nicht fehl gehen, wenn man sie als ,,physio- 
logisches Ventil“ wertet. In seiner derben 
rauhen Art la8t der Bergmann sich oft, na- 
mentlich die Pferdejungen, zu rohen Tier- 
qudlereien hinreiSen. Es ist manchmal un- 
glaublich, was in dieser Hinsicht geleistet 
wird, aber auch mit welcher Liebe der Junge 
,sein‘‘ Pferd behandelt. 

Es ist nicht zu leugnen, daB die “Arbeit in 
Staub und erhohter Temperatur die Gefahren 
des Alkoholmi&brauches erhéhen. Bei jeder 
Zechenanlage befindet sich mindestens eine 
Wirtschaft. An den Lohn- und Abschlags- 
tagen wird von einem Teil der Belegschaft ein 
kleinerer oder gréBerer Betrag des sauer ver- 
dienten Lohnes vertrunken. Lohn- und Ab- 
schlagstage sind Freudentage — oder Lei- 
denstage fiir die Familie. Es soll freudig an- 
erkannt werden, daf& es nach dem Kriege in 
dieser Beziehung doch besser geworden ist. 


Die Arbeit in Dunkel und Warme steigert 
ganz sicher das Triebleben des Arbeiters. Die 
geschlechtlichen Verirrungen namentlich der 
Jugendlichen sind zu bekannt (Waschkaue). 


Zum Schlusse noch eine Eigenttimlichkeit 
der bergm4annischen Arbeit. Die Arbeit ist 
keine mechanische, wie die der Fabrikarbei- 
ter. Jede neue Arbeit bedarf neuer Uber- 
legung, wie man am besten, leichtesten zum 
Ziel gelangen kann. Der Bergmann arbeitet 
in einer gewissen Freiheit. Einmal wahrend 


der Schicht befahrt der Steiger sein Revier, 
einmal woéchentlich kommt der Fahrsteiger, 
um das Gedinge festzustellen. In der tibrigen 
Zeit ist er ohne Kontrolle. Man wird deshalb 
selten finden, da& ein Bergmann trotz seiner 
schweren gefahrvollen Arbeit zur Fabrik ab- 
wandert. 

Der Bergmann ist Quantitatsarbeiter es 
kommt auf die Massenproduktion an. Das 
ist ftir seine seelische Einstellung, fiir sein 
Verhaltnis zu den Vorgesetzten, fiir das Urteil 
der Mitmenschen tiber den Bergmann ein 
nicht zu tibersehender Faktor. Es ist kein 
raffinierter Stand. Man kann konstatieren, 
da8& in den Bergmannsfamilien das Zwei- 
kindersystem fast noch Ausnahme ist. 

4. Religidse Schichtung. Es ist noch 
die Frage zu stellen nach der religiésen Hal- 
tung der 400000 Bergarbeiter. Nach den 
statistischen Angaben kann man sagen, daB 
gut die Halfte der Bergarbeiter katholisch ist, 
also ungefahr 200 000. Die religiés-kirchliche 
Schichtung ist ungefahr folgende: Von den 
200000 Bergarbeitern sind sicher 50°/) nicht 
mehr kirchlich erfaBt = 100 000. Unserer 
Sorge am nachsten, weil der Seelsorge am 
weitesten entfernt, stehen die Bergleute, die 
bewuB8t nicht nur die Kirche, sondern jede 
Seelsorgsarbeit bei sich und anderen ablehnen 
und bekaémpfen. Gré8er ist die Zahl der In- 
differenten, der Bediirfnislosen. Die 
Hauptmasse der von der Seelsorge nicht er- 
faBten Bergleute ist unkirchlich, ohne direkt 
unglaubig oder antireligids zu sein. 

In der Hauptmasse der religids und kirch- 
lich gleichgiiltigen auf der einen und der 
kirchlich gesinnten Bergarbeiter auf der an- 
deren Seite kommen vielfach die starken 
Traditionsfaktoren der Heimat zur 
Auswirkung. Die negativ oder positiv reli- 
gidse Familiengesinnung der Heimat lebt hier 
meistens weiter (z.B. Hessen = positiv, 
Osterreicher = negativ). Aus der negativ- 
religidsen Familientradition entwickelt sich 
sehr selten ein positives Christentum. Wie 
ware es auch denkbar! Dagegen wird nicht 
selten selbst aus einem nur traditionell emp- 
fangenen Durchschnittschristentum im 
Kampf mit der unglaubigen und indifferenten 
Umgebung ein erarbeitetes, sakramental le- 
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bendiges, kirchlich aktives, opferfreudiges. 
Es gibt auch heute noch nicht wenige uner- 
kannte und verborgene Heilige im Berg- 
mannskittel. Andererseits ist nicht zu ver- 
kennen, daB das Traditionschristentum bei 
vielen Familien durch den bestandigen ver- 
derbenden Einflu& der unkirchlichen Atmo- 
sphare zersetzt und vernichtet wird. 

Auger diesen Traditionskraften der Heimat 
bewirken aber auch die starken Krafte wirt- 
schaftlicher, sozialer und politischer 
Art eine stetige Umlagerung der religiésen 
Schichten. Die Erfahrung lehrt, daB der 
Mensch bei tiefer sozialer Erniedrigung ftir 
das Religidse kein Empfinden und bei groBer 
wirtschaftlicher Notlage fiir Religion und 
Kirche kein Verstaéndnis und Interesse mehr 
hat. Hier liegt m. E. fiir den Bergarbeiter- 
stand die gréBte Gefahr fiir die Zukunft. Die 
Hochkonjunktur der Kohle ist fir 
immer dahin. Sie wird durch die weife 
Kohle, Ol, Elektrizitat, Braunkohle immer 
mehr verdrangt. Die Zechen werden mit Ab- 
satzschwierigkeiten mehr oder weniger zu 
kampfen haben. Die Rentabilitat der Zechen 
wird verhaltnismafig minimal bleiben (Still- 
legung von Zechen!). Infolgedessen wird der 
Bergmann in Zukunft kaum erheblich iiber 
sein Existenzminimum herauskommen. Die 
Folgen davon tragen Seelsorge und Kirche. 
Der Bergarbeiter wird in Zukunft noch mehr 
wie bisher das warme, soziale Verstandnis und 
die hingebende Arbeit der Karitas verspiiren 
mlissen. 

DO Zur seelsonge: demebersanbeiter 
Im Verlauf der Darlegungen wurden schon 
Hinweise gegeben fiir unsere Bergarbeiter- 
Seelsorge. Ich méchte nur noch einige be- 
sonders hervorheben. Wir Priester werden 
immer mehr tiefes Verstandnis fiir die Néten 
und Schwierigkeiten, fiir die Mangel und 
Vorztige des Bergarbeiterstandes zeigen miis- 
sen. Ihm gegentiber ist in unseren Tagen ein 
wirkliches ,,Dienen‘ im Geiste unseres gétt- 
lichen Meisters am Platze, Hochachtung 
seines Standes und Anerkennung seiner Per- 
sénlichkeit. Den anderen Berufsstanden muB 
‘das Okonomische und christliche Verstand- 
nis fiir den Bergarbeiterstand immer mehr 
geweckt werden, so dai auch sie den 
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Bergmann als vollberechtigten ebenbiirtigen 
Biirger und Mitchristen respektieren und 
achten. 


Bei dem Bergarbeiter ist die Berufsfreudig- 
keit zu pflegen, die Arbeit in christlicher Le- 
bensauffassung zu zeigen. Die Bergarbeiter 
sind ,,Masse‘‘ und daher sowohl fiir das Gute 
wie fiir das Schlechte durch Suggestion zu 
gewinnen. Der alte Bergarbeiterfiihrer Hue 
sagte einmal: ,,Wir haben die Revolution 
verloren, weil wir keine Persénlichkeiten 
hatten.‘‘ Wir werden deshalb das Problem 
der Heranbildung der christlichen Berg- 
arbeiterpersonlichkeiten mit allem Ernst und 
Nachdriicklichkeit in Angriff nehmen mtissen. 
Gestehen wir es ehrlich ein: In unseren 
Knappenvereinen fehlen die jungen Mit- 
glieder. Ob wir nicht umorganisieren miissen ? 
Z.B. die christlichen Bergarbeiter einer 
Zechenanlage in einen Knappenver- 
ein! Ich verkenne nicht die groBen Schwie- 
rigkeiten. Ich weiB aber auch, dab diese 
lokale, iiberpfarrliche Organisation manche 
festen Bindemittel gibt und daf& die Sozia- 
listen und Kommunisten mit dieser ,,Zellen- 
bildung’ die besten Erfolge erzielt haben. 
Die Erfahrung lehrt, daB der Bergmann ein 
anderer Mensch wird, sobald er sich aus 
irgend einem Grunde von der Masse abhebt. 
Das kann geschehen durch Aufsteigen in der 
gesellschaftlichen Geltung, durch Erfolg seiner 
Kinder, durch Erwerb eines Eigentums, kurz 
durch alle jene Ereignisse, die sein nieder- 
gedrticktes Selbstgefiihl wieder aufrichten. 
Es ist fiir uns Seelsorger ein Gebot der Klug- 
heit, alle Bestrebungen dieser Art in Berg- 
arbeiterkreisen (z. B. die Vereinigungen zur 
Herstellung von Ejigenheimen) zu unter- 
sttitzen. 


Mit Absicht ist das tibernatiirliche Moment 
der Gnade Gottes in unserer kiinftigen Berg- 
arbeiterseelsorge ausgeschaltet worden. Dem 
verborgenen und nicht erfa&Rbaren Wirken der 
Gnade Gottes kénnen wir nicht nachgehen. 
Wir vertrauen auf sie! Und deshalb trotz 
aller Schwierigkeiten fiir unsere heutige Berg- 
arbeiterseelsorge ein herzhaftes ,,Gliick 
auf!" 


Pfarrer Dr. Huth, Oberhausen. 


Das Dorf als soziales Gebilde. 


So nennt sich eine Folge von Studien zur 
Soziologie des Dorfes, die als Ergainzungsheft 
zu den ,,K6lner Vierteljahrsheften fiir So- 
ziologie‘‘ kiirzlich erschienen ist (Duncker & 
Humblot, Miinchen 1, 288 S., 4M.). Heraus- 
geber ist Prof. Leop. von Wiese. 31 Mitglieder 
seines K6lner soziologischen Seminars haben 
in den Pfingsferien 1927 den Hunsrtick aufge- 
sucht und dort, auf 12 Dorfer am Siidab- 
hang (in den Kreisen Simmern und Kreuz- 
nach) verteilt, das doérfliche Gemeinschafts- 
leben studiert. Die Ergebnisse liegen hier in 
sechs Beitragen vor. Eine Einleitung tber 
,Die Problematik einer Soziologie des Dor- 
fes‘‘ hat der Herausgeber vorangeschickt. Ein 
bibliographischer Anhang bildet den SchluB. 


Wissenschaftliche Einzelstudien iiber ,,so- 
ziale Gebilde auf rdumlicher Grundlage“‘ mit 
besonderer Beriicksichtigung der Beeinflus- 

sung seelischer Vorgange durch objektive 
' Gegebenheiten sind in der deutschen So- 
ziologie noch eine Seltenheit, wiewohl die 
Anthropogeographie und die Geopolitik hier 
langst vorgearbeitet haben. Insbesondere 
aber ist das Dorf, eines der eigenartigsten 
Gebilde dieser Art, systematisch noch gar 
nicht untersucht, seitdem der Begrtinder der 
deutschen Volkskunde, W. H. Riehl, auf sei- 
nen Wanderungen durch die deutschen Gaue 
zuerst Beobachtungen tiber,,Land und Leute“ 
niederschrieb. Ganz anders in Amerika und 
England, wo sich unter der Bezeichnung 
,Rural Soziology“ langst ein besonderer 
Zweig der Gesellschaftslehre herausgebildet 
hat, tiber dessen erstaunlich reiche Literatur 
der letzte Abschnitt des Heftes Auskunft gibt. 
(Hinzugekommen ist inzwischen u. a. noch: 
G. A. Lindquist und Th. N. Carver, Prin- 
ciples of Rural Sociology, Boston- New-York 
etc. 1927). Noch 4ltere Ansadtze zu einer 
systematischen Erforschung des landlichen 
Gemeinschafts- und Familienlebens bei dem 
bertihmten franzésischen Familienforscher 
Fr. Le Play hat neuerdings der Englander 
Geddes, und zwar abermals auf franzésischem 
Boden, wieder aufgenommen. 

Niemand, der das Leben des Dorfes und die 
Seele seiner Bewohner, wie etwa der lang- 
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jahrige Dorfpfarrer und Dorflehrer, bis in 
seine Tiefen hinein kennt, wird erwarten, daB 
Studierende, die fiir acht Tage aus stadtischer 
Umwelt in ein Dorf verpflanzt werden, auch 
bei noch so opferwilliger Unterstiitzung er- 
fahrener und eingesessener Freunde, viele 
vollig neue Entdeckungen mit nach Hause 
bringen werden. Bei einzelnen, besonders 
schwierigen Abschnitten, z.B. ,,Familien- 
und Geschlechtsbeziehungen“ zeigen sich 
daher auch trotz aller offensichtlich darauf 
verwandten Mtihe die Grenzen sehr deutlich. 
Trotzdem wird man bereitwillig anerkennen, 
daB die Verfasser der vorliegenden kleinen 
Studien erstaunlich gut beobachtet haben. 
Und gerade die streng methodische, an einen 
vorher sorgfaltig ausgearbeiteten Plan ge- 
bundene Form der Betrachtung und Dar- 
stellung vermag auch bereits Bekanntem 
noch manche neue Seite abzugewinnen. 

Das gewonnene Beobachtungsmaterial ist in 
folgende Abschnitte gegliedert: ,,Person und 
Individualitat“, ,,Die Nachbarschaft“‘, ,, Kate- 
gorische und persénliche Distanz“, ,,Haltung 
und Umgangsformen“, ,,Familien- und Ge- 
schlechtsbeziehungen‘‘, ,,Das Dorf als Le- 
bensgemeinschaft‘‘. Einige Abschnitte, die 
zum Nachdenken und Vergleichen anregen 
kénnen, seien hier herausgegriffen, wobei 
freilich die wirtschaftliche, kulturelle und 
insbesondere religidse Eigenart der in die 
Untersuchung einbezogenen Dorfer, tiber die 
der Abschnitt ,,AuBersoziologische Grund- 
lagen“ unterrichtet, nicht aus dem Auge ge- 
lassen werden darf. Die Weinbaudorfer der 
Nahegegend sind konfessionell gemischt, die 
Hunsrtickdérfer meist rein evangelisch ver- 
einzelt auch rein katholisch, was sich aus 
der historischen Entwicklung erklart. 

Aus dem 5. Kapitel ,,Kategorische und 
persO6nliche Distanz“: ,,Wenn wir die 
Verhaltnisse der Dorfler als Gesamtheit 
gegentiber den nur einzeln vorkommenden 
Vertretern des Beamtentums und der 
freien Berufe betrachten, so mtissen der 
Pfarrer und der Lehrer eine besondere 
Behandlung erfahren, weil durch die haufige 
und fortgesetzte Bertihrung mit der Bevélke- 
rung ihre Stellung anders geartet ist... Zu- 
dem wird der Pfarrer wohl immer, manchmal 
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auch der Lehrer, von der Gemeinde selbst 
gewahlt, wahrend die tibrigen Beamten den 
Dorflern behérdlicherseits ,,vor die Nase ge- 
setzt‘‘ werden. Den Beamten gegentiber 
nimmt der Hunsriicker, soweit wir aus den 
Berichten und eignen Erfahrungen ermitteln 
konnten, eine mehr oder minder schroff ab- 
lehnende Haltung ein. Dies mag zum Teil 
noch auf historische Bindungen an die Zeiten 
zuriickzuftihren sein, in denen der Bauer noch 
der Obrigkeit, mit der er auch jetzt noch oft 
den einzelnen Beamten identifiziert, wirkliche 
Frondienste leisten muBte... Wenngleich 
diese Zeiten langst vorbei sind, die Erinne- 
rung an sie lebt noch fort. Aber viel starker 
ist die Abneigung durch die auch heute noch 
herrschende Anschauung, der Beamte arbeite 
nicht, lebe lediglich von der Bauern sauer 
verdientem Geld. Denn das mitisse er als 
Steuern an den Staat in erster Linie deshalb 
abfiihren, damit dieser seinen Beamten die 
»hohen*‘ Gehdlter zahlen kénne... Diese 
Einstellung wird noch verstandlicher, wenn 
man bedenkt, daB der Bauer, der stets .den 
Erfolg seiner Arbeit augenscheinlich wahr- 
nimmt, die Tatigkeit des Beamten nicht als 
Arbeit anerkennt, weil er keinen Erfolg sieht, 
weil ihm nach seiner Meinung kein Vorteil, 
sondern nur Nachteil, der der Abgaben, er- 
wachst. Was Wunder, wenn die Beamten 
geradezu verhaBt sind, wie ein Feldhiiter 
gelegentlich von sich erzahite. Diese Ab- 
neigung verstarkt sich haufig noch durch die 
Tatsache, daf& die Beamten Fremde, nicht 
Einheimische sind, wodurch von vornherein 
eine selten nur ganz zu iiberbriickende kate- 
gorische Distanz gegeben ist. 

,Anders jedoch stellt man sich im allge- 
meinen zum Pfarrer und zum Lehrer... 
Fast im taglichen Verkehr mit der Bevolke- 
rung sieht man ihr Schaffen und Wirken fiir 
das Gesamtwohl, empfindet man ihre Teil- 
nahme an den Geschicken des Dorfes. Sie 
gehéren einfach zum Dorfe. Pfarrer wie 
Lehrer finden durch die rdumliche Gebunden- 
heit an das Dorf leichter sympathetische 
Kontakte als die anderen Beamten. Sie 
werden fast zu allen Familienfesten geladen, 
ihr Fehlen wtirde Unwillen erregen. Der 
Pfarrer besucht hin und wieder seine Pfarr- 
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angehérigen, z.B. bei Krankheiten, der 
Lehrer unterstiitzt den Bauer bei der Ab- 
fassung von Schriftstiicken, macht ihm die 
Steuererklarung oder erhebt fiir ihn Ersatz- 
anspriiche bei den Versicherungsgesellschaf- 
ten. Daraus entsteht Achtung, bisweilen 
Verehrung. Aber dieser Achtung und Wert- 
schatzung mischt sich haufig eine gewisse 
passive Resistenz bei, besonders dann, wenn 
der Pfarrer versucht, Neues einzufiihren, den 
Bauern neue Pflichten oder Lasten aufzu- 
erlegen. Man sieht im Pfarrer lediglich den 
Trager einer alten und geheiligten Tradition, 
die nicht gebrochen werden darf. Infolge- 
dessen hat er sich auch auf diese Tatigkeit zu 


beschranken. Geht er dartiber hinaus, so 
wird er mit allen Mitteln bekampft. Bei- 
spiele lassen sich genug anftihren... So 


kennzeichnet sich dieses Verhaltnis wohl als 
eine Mischung von férmlichem Gehorsam 
oder Achtung und innerem Widerspruch. 
Beides wird sich finden; die Vorherrschaft 
des einen oder anderen ist aber auch mitver- 
ursacht durch das Verhalten von Pfarrer und 
Lehrer zur Gemeinde. Sie sind in sozial ge- 
hobenerer Lage, sie besitzen die geistige 
Uberlegenheit und sollen sie besitzen; der 
Dorfler verlangt das von ,,seinem‘ Pfarrer, 
von ,,seinem“‘ Lehrer. So bleibt also immer 
ein gewisser Abstand, eine kategorische Di- 
stanz. Sie mu8 sogar bleiben, und schlechte 
Erfahrung macht der Pfarrer, der Lehrer, der 
sie zugunsten einer engeren Verbindung und 
Gefolgschaft beseitigen moéchte... Er st6Bt 
bei dem Bauer auf eine Haltung, die den 
Erfolg unméglich macht (S. 43 ff.). 

Aus dem Kap.6 ,,Haltung und Um- 
gangsformen‘: Die Hunsriickdérfer weisen 
vielfach beide christliche Konfessionen auf; 
nur hin und wieder findet sich ein Ort, der 
ganz der einen oder anderen Glaubens- 
gemeinschaft angehoért. Die konfessionelle 
Verschiedenheit hat friiher mehrfach zu 
ernsteren Auseinandersetzungen, sogar zu 
heftigen Kampfen gefiihrt, wie die Kirchen- 
und Dorfchroniken berichten. In jtingerer 
Zeit wurde man wesentlich duldsamer. Wohl 
sagt man ,,hart“‘ evangelisch oder ,,hart‘ 
katholisch, bezeichnet aber damit lediglich 
die offenkundige und feste Zugehérigkeit zu 


dem einen oder anderen Bekenntnis, ohne 
damit die so Charakterisierten der Unduld- 
samkeit zeihen zu wollen. Die Kirche spielt 
im Leben der Dérfler eine bedeutende Rolle. 
Zwar gibt es in den einzelnen Orten ziemliche 
Unterschiede; jedoch konnte eine véllige 
Loslésung vom kirchlichen Leben nirgends 
festgestellt werden, es sei denn, daB einige 
,aufgeklarte‘’ Arbeiter die Kirche meiden. 
Der Bauer aber wird die seit Generationen 
tiberkommene kirchliche Tradition nicht 
leicht brechen... So weist die Dorfkirche 
sonntaglich regelmaBigen Besuch auf, bei 
dem die Frauen meistens das Ubergewicht 
haben. Doch gibt es vereinzelt Gemeinden, 
die ausgesprochen unkirchlich sind. Das 
diirfte vor allem auf den Ejinflu& der frei- 
sinnig und freigeistig gerichteten Nachbar- 
schaft, Hessen und Pfalz, zurtickzufiihren 
sein. So kam friither in einen Ort trotz des 
Dorfpfarrers ein freireligidser Prediger aus 
dem unfernen Mainz. Heute hat man sich 
zum Pfarrer und damit zur Kirche zurtick- 
gefunden, besucht auch _ ,,anstandshalber“ 
einige Male im Jahr den Gottesdienst. 

Im kirchlichen Leben der Gemeinden kon. 
nen Fragen von Bedeutung werden, die 
Auenstehenden untergeordnet erscheinen 
mégen. Aber die konservative Grundhaltung 


der Leute und die enge Verkniipftheit von 
Frommigkeit und Sitte gibt scheinbaren 
AuBerlichkeiten eine besondere innere Be- 
deutung. So erregte in einer Gemeinde der 
Versuch des Pfarrers, beim Abendmahle an 
die Stelle des Familienprinzips das Gemeinde- 
prinzip zu stellen, also den Brauch einzufiih- 
ren, da nicht die Familienangehorigen, son- 
dern die Altersklassen zusammen zum Altare 
gehen, heftigen Widerstand. Der EinfluB des 
reformierten Bekenntnisses, das den ,,Bilder- 
dienst‘‘ verwirft, zeitigt bisweilen eine selt- 
same Ablehnung von Dingen, die von diesem 
Bekenntnis auch in seiner strengeren Fassung 
kaum angefochten werden. In einem Dorfe 
hatte man z. B. auf die Altardecke ein Kreuz 
gestickt. Die Gemeinde erblickle darin Bil- 
derdienst und gab nicht eher Ruhe, bis die 
Stickerei entfernt war... Wenn die metho- 
distischen Bauern eines Hunsriickdorfes unter 
keinen Umstanden dorthin gehen, wo sie 
Musik antreffen, wenn die Zahl der Kinder 
im Hunsrtick noch recht groB ist und das 
Verhaltnis zwischen Eltern und Kindern sich 
meist ganz patriarchalisch gestaltet, wenn 
man nur selten und héchst ungern eine Misch- 
ehe eingeht, dann ist das vorwiegend auf den 
EinfluB der Religion und Kirche oder der 
Sekte zurtickzufiihren (S. 51 ff.). Ss. 
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* BUCHANZEIGEN # 


Besprechung in den ,Ubersichten” vorbehalten. Eine Verpflichtung tibernimmt die 
Schriftleitung nur fiir die erbetenen Schriften. 


Liturgie und kirchlichhe Kunst. 


Brinktrine, Johannes, Die feierliche Papstmesse und die Zeremonien bei Selig- 
und Heiligsprechungen. IV u. 56S. Herder, Freiburg i. Br. 1925. 1 M. 

In der Art der liturgischen Volksbiichlein beschreibt dieses Heftchen die Eigentiimlichkeiten 

der papstlichen Funktionen und geht auch kurz auf deren Herkunft ein. Die Texte sind durch- 

weg deutsch und lateinisch wiedergegeben. 


Drinkwelder, Erhard, Liturgische Lebensweihe der katholischen ‘Familie. La- 
teinisch-Deutsch. Bearbeitet von der Miinchener Bundesjugend des katholischen Frauen- 
bundes. 206 S. Theatiner-Verlag, A.-G., Miinchen 1927. Geb. 6M. 

Ein schones liturgisches Hausbuch, ein passendes Geschenk fiir katholische Brautleute. Der 

erste Abschnitt enthalt nach dem rémischen Rituale vier Benediktionen zur Griindung eines 

neuen Familienhausstandes, Trauungsritus und Brautmesse. Dann folgt die Weihe des Tages 
und des Jahres in Gebet und kirchlichen Segnungen, des Kindes Geburt und Wiedergeburt 
mit allen daftir bestimmten Sakramenten und Sakramentalien, endlich die Heiligung der 

Krankheit und Not und des Heimganges in die Ewigkeit. Zum Herzen sprechende Einfith- 

rungen stehen den Abschnitten und Unterabschnitten voran. Zur EheschlieBung ist ein 

Didzesanritus aufgenommen, der das Formular des rémischen Rituals nur wenig erweitert ; 

ein Hinweis auf reichere Entfaltung der Trauungszeremonien in anderen Gegenden Deutsch- 

lands ware erwtinscht. Ebenso zweckm4fig erscheint eine aufklarende Vorbemerkung iiber die 

Exorzismusgebete vor der Taufspendung. 


Fuglsang, Fritz, Der Hochaltar zu Hvidding. 28S. 10 Abbildungen. Verlag des Kunst- 
gewerbemuseums der Stadt Flensburg. Heide in Holstein 1926. 

Hvidding, ein kleiner Ort in Nordschleswig, nicht weit von der Nordseektiste und von der 
friiheren Reichsgrenze entfernt, jetzt zum abgetretenen Gebiete gehorig, besitzt einen Rosen- 
kranzaltar, der in Bamberg und Schwabach bei Ntirnberg seine Parallelen hat und von dem 
Holzschnitt von Erhard Schon (+ 1543 zu Niirnberg) ,,Der groBe Rosenkranz“ inspiriert ist. 
F, gibt das notwendige Illustrationsmaterial, erklart die Darstellungen des Schnitzwerkes und 
beantwortet auch die Frage, wie in Hvidding unmittelbar vor der Einfiihrung der Reformation 
ein so ausgesprochen katholischer Altar errichtet werden konnte. 


Gatterer, Michael, S. J., Annus liturgicus cum introductione in disciplinam liturgicam. 
Ed. quarta. XVI u. 420 S. Fel. Rauch, Innsbruck 1925. 6 M., geb. 8 M. 

Hauptsdachlich, doch nicht ausschlieBlich rubrizistischen Charakters hat dieses vielverbreitete 

Werk tiber das Kirchenjahr eine dem neuen Kirchenrechte angepaBte Umarbeitung er- 

fahren. Der Verfasser ist hierbei sehr sorgfaltig zu Werke gegangen. Auch in den knappen 

historischen Angaben kommt die neuere Literatur zur Geltung. 


Ginther, W., Kunstgaben fiir Schule und Haus. G. Wigand, Leipzig. Insgesamt 
60 Hefte zu 12—16 S. Je 20 Pfennig. Heft 1: L. Richter, Herbst. Heft 55: A. Hendschel, 
Erlauschtes und Geschautes. & ‘ 

Geeignete Gaben zur volkstiimlichen, gemiitvollen und auch religids verklarten Kunstpflege. 

Namen wie Richter (in 27 Heften), v. Steinle, v. Fiihrich, v. Schwind empfehlen diese Hefte 

zur Verbreitung bei Jugend und Volk. 
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Die betende Kirche. Ein liturgisches Volksbuch. Herausgegeben von der Abt2i Maria Laach. 
Zweite Bearbeitung. XXIV u. 616 S. 48 Bildtafeln. St.-Augustinus-Verlag, Berlin 1927. 
Geb. in Ganzleinen 25 M., in Halbleder 30 M. 


In 20000 Exemplaren hat die erste Bearbeitung dieses Werkes Absatz gefunden. Die neue 
Ausgabe prdsentiert sich auBerlich vornehmer. Man hat auf die farbige Kopfleiste der ein- 
zelnen Seiten verzichtet und statt der 24 Tafeln mit je 4 bis 8 kleinen Bildchen groBe, oft ganz- 
seitige Abbildungen in Tiefdruck beigegeben. Die innere Anordnung konnte im wesentlichen 
beibehalten werden, entsprechend dem Zwecke, das ganze liturgische Leben der Kirche in den 
Haupttexten deutsch vorzufiihren und zu erlautern. Im einzelnen wurde die Gliederung zweck- 
maBiger und die Ausfithrung noch volksttimlicher gestaltet. Auch der Stab der Mitarbeiter 
erfuhr gegeniiber der ersten Bearbeitung einige Anderungen ; die Herren PP. Wintersig, Bomm 
und Ebel haben wichtige und ausgedehnte Abschnitte tibernommen. In dieser neuen Aus- 
stattung empfiehlt sich der stattliche Band als ein recht zeitgemaBes katholisches Volks- und 
Hausbuch, als ein wertvolles Hilfsmittel zu einem Leben mit der Kirche und nach dem Geiste 
der Kirche. 


Kleinschmidt, Beda, O. F.M., Maria und Franziskus von Assisi in Kunst und’ Ge- 
schichte. 1 Farbendruck, 33 Tafeln und 50 Textbilder. XVIII u. 148 S. L. Schwann, 
Diisseldorf 1926. 18 M. 


Als Gabe zum 700. Todestag des Poverello, zugleich als erster Band einer Reihe von Publi- 
kationen unter dem Titel ,,Franziskus und sein Werk in Ejinzeldarstellungen“ ist dieses her- 
vorragend illustrierte Buch erschienen. Mit staunenswertem Flei®B und Erfolge hat der Ver- 
fasser Darstellungen aus der ganzen katholischen Welt gesammelt, in denen Franziskus und 
Maria unter irgendeinem Gesichtspunkte zusammen auftreten. Bald sehen wir den Heiligen 
als Verehrer Mariens abgebildet, bald an der Seite Mariens in Liebe vor Christus kniend, bald 
in Vereinigung mit Heiligen seines Ordens oder anderen Heiligen unter den Nebenfiguren 
eines Gemaldes, in dessen Mitte Maria thront. Der Text fithrt ein in die kunstgeschichtliche, 
asthetische und religidse Betrachtung der reproduzierten Meisterwerke. 


Liturgische Volksbtichlein. Herder, Freiburg i. Br. 
Heft 1: Die heilige Taufe. Taufe eines Kindes nach dem rémischen Rituale. 2. Aufl. 
1927. VI u. 24 S. 50 Pfennig. 
Heft 9: Das neue Leben. Die Taufe eines Erwachsenen nach dem rémischen Rituale. 
1925. VIII u. 42 S. 70 Pfennig. 
Heft 12: Das christliche Mahl. Nach dem Brevier und Rituale 1925. VIII u. 40 S. 
70 Pfennig. 
Vortreffliche Mittel, das Volk in die Liturgie des Rituals einzuftihren. Die Gebete sind 
verdeutscht, die Handlungen beschrieben, eine Einfiihrung und kurze Erlauterungen fiihren 
ins Verstandnis ein. 


Nobel, Albert, Mit der Kirche leben. Gebete der Kirche den Tag hindurch. 70 S. Xave- 
rius-Verlagsbuchhandlung, Aachen 1924. Geb. 75 Pfennig. 

Prim, Messe, Tischgebet, Vesper und Komplet sind in je einem Formular zu einer liturgischen 

Tagesheiligung fiir das Volk deutsch zusammengestellt ; von Erlauterungen hat der Verfasser 


abgesehen. 
Ee etiens: 
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Aszetisches. 


Betrachtungen iiber die Regel und das Leben der Minderen Briider. Im AnschluB an das katho- 
lische Kirchenjahr. Von P. Pirmin Hasenéhrl O. F.M. 2 Bde. 680 u. 604 S. Tyrolia, 


Innsbruck. 


Fiir den engeren Kreis des Franziskanerordens bestimmt mag das bekannte, gediegene Be- 
trachtungsbuch hier mit einer kurzen empfehlenden Anzeige vorliebnehmen. 


Unser tagliches Brot. Betrachtungen ftir jeden Tag des Jahres zum Gebrauche fiir alle Glau- 
bigen. Aus dem Franzésischen von J. Clemens. 4 Bandchen, je 140 S. Ferd. Schoningh, 


Paderborn 1927. Geb. je 2,40 M. 


Der Seelsorger kommt so oft in die Lage, vorwartsstrebenden Laien ein brauchbares Betrach- 
tungsbuch empfehlen zu miissen, daB er gerne zu diesen kurzen, einfachen, aber inhaltreichen 
Erwagungen, die sich dem Kirchenjahr anpassen, ohne sich daran zu binden, greifen wird. 
Die Bearbeitung der franzésischen Vorlage ist recht geschickt. Um so mehr hatten Ubertrei- 
bungen, wie ,,Alles Geschaffene (ist) nichts als Eitelkeit und Ltige“‘ oder ,,Ihr (der Menschen) 
Benehmen trieft von Verstellung und Heuchelei“ (III, 3) ausgeschieden oder gemildert werden 
sollen. 


Exerzitien- und Missionsbiichlein. Ein Fuhrer zu einem reinen, frommen und vollkommenen 
Leben. Von P. Jakob Masenius S. J. Nach dem lateinischen Text dargeboten von 
Domprotovikar Msgr. P. Weber. 158 S. Paulinusdruckerei, Trier. Geb. 1,50 M. 


Ein alter bewdhrter Meister des geistlichen Lebens wird hier mit geschickter Hand Teilnehmern 
an Exerzitien und Missionen aufs neue zuganglich gemacht. 


Fiihrer zur Innerlichkeit. Aus den Schriften des P. Gron S. J., bearbeitet von P. Max 
Schmid S. J. 300 S. Késel& Pustet, Miinchen. Geb. 3 M. 


Der Bearbeiter hat aus den kleineren und gréBeren Schriften seines Ordensgenossen das Wert- 
vollste in systematischem Aufbau zusammengestellt und damit eine tiberaus gediegene Anlei- 
tung zum inneren Leben geschaffen. Auch nach Verinnerlichung ringende Seelen in der Laien- 
welt werden in ihm einen zuverlassigen Fiihrer finden. 


Geist des hl. Franz von Sales. Gesammelt aus den Schriften des Joh. Camus, Bischof von 
Belley. Neu dargestellt von Leop. Ackermann. 3. Aufl. 360 S. G. J. Manz, Regensburg. 
Geb. 6,50 M. 


Der verstorbene Bischof Paul Wilhelm v. Keppler hat das Buch seinerzeit als seinen ,,be- 
standigen Begleiter‘‘ bezeichnet und empfohlen. 


Der Heiland und sein Priester. Von Pasquale Morganti, Erzbischof von Ravenna. Ver- 
trauliche Unterredungen in Geist und Sprache der Heiligen Schrift. Deutsch von P. Leo 
Schlegel S. Ord. Cist. 2 Bde. 287 und 298 S. Franz Borgmeyer, Hildesheim. Geb. 15 M. 


Die Leitung des Dritten Ordens. Handbuch ftir die Direktoren. Von P. Heribert Holzapfel 
O. F.M. Dr. Franz A. Pfeiffer, Mtinchen. Geb. 4 M. 


Der erste Teil behandelt die religidse Seite des Dritten Ordens, um dessen Wiederbelebung man 
sich zur Zeit so vielfach bemiiht ; der zweite die rechtliche. Ein Verzeichnis der Dritte-Ordens- 
Literatur und der deutschen Drittordenskommissariate ist dem allen Leitern von Ordens- 
gemeinden unentbehrlichen Handbuch beigegeben. 


382 


Protestantische Theologie und Kirche. 


Albani, Johannes, Das Wesen des evangelischen Christentums. 1025S. Junfer- 
mannsche Buchhandlung, Paderborn 1927. 2,50 M. 


In der Sammlung ,,Wissenschaft und Bildung“ lie8 der Tiibinger protestantische Theologie- 
professor Kar! Heim im Jahre 1925 (Verlag Quelle & Meyer in Leipzig) eine Schrift mit dem 
gleichen Titel erscheinen. Heim war auf den Plan gerufen worden durch Karl Adams aus- 
gezeichnetes Werk ,,Das Wesen des Katholizismus‘‘, das in 1. Auflage 1924 erschienen war. 
Albani will nun in seiner Schrift die katholische Antwort auf Heims Buch geben. Nicht nur 
den Titel, sondern auch die Kapiteleinteilung hat er von Heim tibernommen. Er folgt aber 
nicht in ganz genauer und strenger Weise den Gedankengangen Heims, um sie zu widerlegen 
bzw. zu berichtigen, sondern in eigener, leider vielfach etwas unsystematischer Weise ent- 
wickelt er seine Gedanken. Der leitende Gedanke seines Buches ist der, daB nicht der Pro- 
testantismus, sondern die katholische Kirche evangelisches Wesen fiir sich in Anspruch nehmen 
kénne. Im Mittelpunkte seiner Erérterungen steht dabei der Gedanke, da8 der Christus des 
Evangeliums in der katholischen Kirche fortlebe und fortwirke. Im einzelnen finden sich viele 
guten Gedanken, jedoch muf einschrankend bemerkt werden, daB das Buch Albanis im ganzen 
nicht eine voll befriedigende Antwort auf die Schrift Heims darstellt. Ich glaube kaum, daB 
die Darstellung Albanis auf einen protestantischen Leser, der von den Gedankengangen Heims 
durchdrungen ist, besonderen Eindruck machen wird. Auch die Ubernahme des Titels und der 
Kapiteleinteilungen diirfte zu beanstanden sein, da sie leicht zu MiBverstandnissen AnlaB gibt. 
Das Beste tiber das Wesen des Katholizismus, wortiber im Grunde genommen auch Albanis 
Schrift handelt, ist und bleibt das von Adam in seinem genannten Buch Gesagte. Es ist durch 
den Verfasser nicht iiberholt worden. F. Hinermann. 


Die Religionswissenschaft der Gegenwart in Selbstdarstellungen. Herausgegeben von D. Erich 
Stange. Bd. 4. 232S. mit 6 Bildnissen. Felix Meiner, Leipzig 1928. Geb. 12 M. 


Wahrend der im Dezember 1926 erschienene 3. Band der bekannten Sammlung der katholischen 
Theologie gewidmet war (vgl. S.96 dieser Zeitschrift), ergreifen im vorliegenden vierten 
wiederum sechs hervorragende protestantische Theologen das Wort. Gustaf H. Dalman, einer 
der besten Kenner der Geschichte und Kultur Palastinas, die Neutestamentler Ernst v. Dob- 
schtitz und Adolf Jiilicher, als Vertreter der praktischen Theologie der inzwischen bereits ver- 
storbene Julius Kaftan und, um die Reichweite der deutschen protestantischen Theologie zu 
veranschaulichen, der Schotte A. E. Garvie und der Dane Alfred Th. Jorgensen berichten 
tiber ihren wissenschaftlichen Werdegang und die Ergebnisse ihrer Lebensarbeit. Auch diese 
Blatter erzahlen wiederum von langem, mtthsamem Ringen, oft unter den ungtinstigsten 
d4uBeren Verhdltnissen. Aus ihnen spricht aber auch auf jeder Seite das lebendige Interesse, 
mit dem gerade protestantische Theologen so oft in ihr Studium eintreten, und die ungeduldige 
Freude, an den groBen Problemen suchend und forschend mitarbeiten zu kénnen. Der katho- 
lische Leser kann dabei die beunruhigende Frage nicht unterdriicken, ob man Ahnliches auch 
von der Mehrzahl unserer katholischen Theologen behaupten kénne. Oder ob nicht allzuviele 
von ihnen in der Theologie lediglich den Lehr- und Lernstoff sehen, der, fertig wie er ist, vom 
Lehrer tradiert und vom Schiiler als unvermeidliche Vorbedingung fiir seinen ktinftigen 


Beruf angeeignet wird. 

Religion in Geschichte und Gegenwart. Handbuch fiir Theologie und Religionswissenschaft. 
2., villig neu bearbeitete Auflage. Vollstandig in 5 Banden etwa 180 M. Subskriptionspreis 
fiir die Lieferung zu je 3 Bogen 1,80 M. J.C. B. Mohr (Paul Siebeck), Tiibingen. 


Seit unserer letzten Anzeige ist das groBe theologische Handworterbuch nicht nur bis zum 
Abschlu8& des ersten Bandes (A—D) gediehen, sondern mit den vorliegenden weiteren Lie- 
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ferungen 23—36 rtickt auch die Vollendung des zweiten bereits schnell naher. Ein Vergleich 
dieser zweiten Auflage mit der 1910 begonnenen ersten Ausgabe zeigt iiberall, wie energisch 
die Redaktion bemiiht war, die fiinf Bande wiederum mit der fortgeschrittenen wissenschaft- 
lichen Forschung und der insbesondere seit 1914 unheimlich schnell vorgertickten Zeit in Ein- 
klang zu bringen.. Hier sind Artikel gefallen oder unter anderen Stichwortern untergebracht 
worden; dort neue hinzugekommen oder bereits vorhandene von Grund aus umgearbeitet. 
Priift man z. B. den lexikographisch nicht einmal besonders umfangreichen Buchstaben E darauf- 
hin durch, so trifft man hier allein folgende gréBere neue Artikel an: Ehe und Hochzeit (reli- 
gionsgeschichtlich), Ehe und Familie im N. T., Ehebruch, Eid (religionsgeschichtlich), Eltern 
und Elternbeirate, Englische Literaturgeschichte, Epigraphik, Erfahrungstheologie, Er- 
weckungsbewegung, Eschatologie (religionsgeschichtlich), Ethnologie und Religion, Evan- 
gelien (formgeschichtlich), Evangelisch-Sozial, Ewigkeit (religionsgeschichtlich), Expressio- 
nismus (mit Tafeln). Andere Beitrage sind erheblich erweitert, so Einheitsschule (Boelitz), 
Einigungsbestrebungen (Sdderblom), Engel und Erlésung (wiederum in den religionsgeschicht- 
lichen und religionsphilosophischen Partien). Ganz neugearbeitet, diesmal von G. Wiinsch, 
ist der Artikel Eigentum. Aufgeteilt wurde u.a. der 80spaltige Riesenaufsatz der dlteren 
Auflage ,,Erscheinungswelt der Religion’‘. Da& auch in den wenig veranderten Abschnitten 
die Literatur stets auf den neuesten Stand gebracht ist, bedarf kaum der Erwahnung. 3: 


Aus anderen Wissensgebieten. 


Handbuch der Musikwissenschaft. Herausgegeben von Univ.-Prof. Dr. Ernst Biicken (K6ln) 
unter Mitwirkung von Prof. Dr. Besseler (Heidelberg), Prof. Dr. Fischer (Wien), Priv.-Doz. 
Dr. Haas (Wien), Prof. Dr. Th. Kroyer (Leipzig), Prof. Dr. H. Mersmann (Berlin), Prof. 
Dr. W. Sachs (Berlin), Dr. W. Heinitz (Hamburg), Dr. R. Lachmann (Kiel) und anderen 
Musikgelehrten. Mit etwa 1200 Abbildungen in Doppeltondruck, etwa 1300 Notenbeispielen 
und vielen zum Teil farbigen Tafeln. In Lieferungen zu je 2,30 M. Akademische Verlags- 
gesellschaft Athenaion m. b. H., Wildpark-Potsdam. 


Die neuen Lieferungen dieser monumentalen, mit Notenbeispielen, Abbildungen, farbigen 
Tafeln und Faksimiles tiberreich ausgestatteten Musikgeschichte fiihren zundchst die bereits 
begonnenen Abteilungen ,,Musik des Rokoko und der Klassik‘‘ (Prof. Ernst Biicken, Kéln) 
und ,,Die moderne Musik“ (Prof. Hans Mersmann, Berlin) bis zum 7. bzw. 6. Hefte weiter. 
Dort wird die Entwicklung von den Nachfahren Bachs tiber Gluck und Haydn zu Mozart hin 
dargestellt. Hier geht der Weg von den Meistern des musikalischen Impressionismus in Frank- 
reich (Debussy und seine Nachfolger) und RuBland (Skrjabin) zur Auflésung des impressio- 
nistischen Stils etwa seit 1915 und zu den Tragern einer neuen Stilrichtung: Busoni, Schonberg, 
Honegger, Strawinsky, Krenek, Hindemith u.a. Zugleich beginnt mit der 13. Lieferung der 
Wiener Privatdozent Dr. Rob. Haas die Geschichte der ,,Musik des Barocks‘ mit einem 
seltenen und wertvollen Illustrationsmaterial. Auf gleicher Héhe wissenschaftlicher Durch- 
arbeitung steht — wie tibrigens in allen Heften — der Text. 


Lateinische Dichtungen zur deutschen Geschichte des Mittelalters. Mit Anmerkungen her-. 
ausgegeben von Andreas Kaiser. Verlag von R. Oldenbourg, Miinchen und Leipzig 1927 
2 Sch. 1)30°M. 

Eine interessante Sammlung geschichtlich und kulturgeschichtlich wertvoller mittelalterlicher 

Gedichte, vom Prolog der Lex Salica (um 555) bis zum anonymen Gedicht iiber das Schisma 

und das Konzil von Basel (1431—1445). Teilweise seltene und schwer zugangliche Texte, mit 

literar-, sprach- und kulturgeschichtlichen Anmerkungen. 
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